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निवेदन 
“+१०६ 
वर्शाश्रम धर्म के मानने वाले भारत में चिरक्राल से हें । 
कुछ वर्षा से कालंमाक्से द्वारा प्रचारित समाजवाद को लोग 
अपना रहे हैं। पर प्रायः धर्म के प्रेमी समाजवाद ओर 
समाजवादी घर्मं को दाविकारक समझते है । मनुष्य-समाज के 
स्वाज्ञीण अभ्युदय के लिए दोनों आवश्यक हैं। मुझे इन दोनों 
के मूलरूप में नेसगिक वा आगन्तुक विरोध नहीं म्रतीत होता । 
परीक्षक सज्जनों की सेवा में आदर ओर प्रेम के साथ इस विषय 
पर कुछ विचार भेंट करता हूं । 
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विचारणीय विषय 


मनुष्यों का जीवन सुख से परिपूर्ण रहे इसके लिये प्राचीन 
काल के ल.गा। ने कतंब्यों का विभाग कर दिया था। आज भी 
विद्वान मानव-जीवन को सुखी बनाने के लिये कमं-विभाजन के 
उत्तम स्वरूप का विचार नई दशाओं में नई रीते से कर रहे 
हैं। प्राचीनों ने कम विभाग के लिये वर्णाश्रम व्यवस्था को 
प्रंकट किया। रुूमय समय पर इसका स्वरूप बदलता रहा 
इसके शुद्ध और जिकृत रूप के अनुसार समाज की व्यवस्था" 
हं.ती रही | वण भ्रम के अनुमार चलकर भारतीय लोगों ने 
कभी सुख देखा और कभी दु:ख | बर्णाश्रम का कोन सा रूप 
सुख और कौन सा दुःख का कारण हुआ इस' विषय में भारी 
मतभद है | यहां इस पर विचार नहां करना हैं ।पाश्चात्य 
विद्वान। ने समाज-ब्यवस्था को यथा-संभव सुख का अधिकाधिक | 
कारण बनाने के लिये वि।वेध शासन प्रणालियों का आविष्कार। 
किया । गत शताब्दी में आचाये कोल माक्‍क्से ने समाजवाद का 
परिष्कृत रूप प्रकाशित किया | माक्‍्से से प्रकाशित समाजवाद ' 
शाप्तन के नये ढंग को दिखाता है। आज रूस में समाजवाद 
का अनुयायी शासन है। रूस के इस नवीन शासन के प्रभाव 
को देखकर संसार चकित हो रहा है। इस शासन की मंहिसा 
से रूस के ले,गों ने नव-ज्ञीवन पाया है। समाजवाद और 
समाज फे शासन के गुणा को देखकर संसार के लोग अंपने' 
अपने देशों में इसी शांसन का प्रचार केरनों चाहते है 


हज 


भारत में भी समाजवाद के प्र मिय' की भारी रूुंख्या है। कुद्ध 
का तो इस पर उसी ढंग का आग्रह है जिस प्रकार का साम्प्र- 
दायिक लोग संप्रदाय पर रखते है। समाजवाद का उद्दाम प्रचार 
करने वाले अनेक .लोग वर्शीश्रम धर्म के साथ इसका भारी 
विरोध समभते हैं ओर वणोश्रम का मूल से नाश करना चाहते 
हैं। भारत में सदा मतभेद रहां है पर कभी किसी ने शासन के 
बल से विरोधी मत को निटाने की इच्छा नहीं की । राज्य अपने 
काय में विन्नन करने वाले परस्पर विरोधी मतों को फलते 
फूलते देखता रहा है। समाजवादी वर्णोश्रम धर्म को सामाजिक 
शासन में रुकावट बतलाते हैं ओर यही विचार का विषय है। 
दूंसरी ओर धार्मिक लोग समाजवाद को पाप-पूर्ण और इंहलोक 
ओर परलोक के सुखों का विनाशक समभते हैं। उनकी दृष्टि में 
समाजवाद से लोग इन्द्रियों के सुख भोग विंलास में स्वेथा 
डूब जायेंगे । परमात्मा पर भक्ति न होने से आध्यात्मिक आनन्द 
का अनुभव न कर सकेंगे। परलोक में विश्वास नहीं रहेगा। 
इसलिये अच्छे बुरे सभी उपायों से संसार के तुच्छ सुख-कीो 
लालसा के वश में होकर दुराचार करने लगेंगे। [केसरी प्रकार 
के धर्म बन्धन न होने के कारण विवाह की पवित्रता नष्ट हो 
. ज्ञायगी | पारिवारिक जीवन की शान्ति का भंग हो ऊायगा | अब 
देखना चाहिये कि समाजवाद ओर वंणोश्रम धर्म वा परस्पर 
'विरोध है या नहीं ? और यदि हे तो वह विरोध किसी प्रकार 
हटाया जा सकता है या नहीं ? मुझे प्रतीत होता है कि इन देेनों 
में विरोध नहीं है ओर जो कुड्ध है भी तो वह दूर हो सकता 
है । समाजवाद धनिकों के अत्याचार से किसी को पीड़ित नहीं 
होने देता । वर्णौश्रम घर्म प्राणीमात्र का मद्गल करने वाला 
'है। ये दोनों विरोधी नहीं हो सकते | समाजवाद की सहायता 

से बश-धर्म अधिक उन्नति होने लगेगा और वर्णो-धर्म ,से 
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समाजवाद पवित्र और उज्वल हो जायगा | धर्म के साथ 
समाजवाद की अनुकूलता दिखाने का प्रयन्ल यह पहला नहीं 
है। वर्ण धम के न मानने वाले लोगों ने अपने अपने मत के 
अनुसार समाजवाद को धर्म-संगत करने के लिये विस्तार से 
लिखा है । प्राय: उन्हेंने समाजवाद के मूल रूप को बिना लिये 
धनियों की पंंजी से चलने वाले व्यापार के भार से दबे लाखों 
दरिद्र मज़दूरों की दशा दिखाकर पजीवाद की निन्दा की है । 
मज़दूर मिलकर मशीनें खरीदें, ,बस्तुओं को उत्पन्न करें और 
बेचकर आमदनी बांट लें। इस प्रकार एक पंजीपति का मजदूर 
बनने के कारण होने वाली दरिद्रता से छुटक्रारा हो जायगा । इस 
'प्रकार की प्रेरणा उन्होंने की है।पर इससे समाजवाद और 
धर्म का मेल नहीं होता। इसमें समाजवाद का आत्मा नहीं 
दिखाई देता । धर्म ओर समाजवाद के तत्वों का जीवन देने 
बाला मिलाप क्रम से अगले प्रकरणों में दिखाया जायगा। इन 
दोनों के मेल से अभिव्यक्त है.ने वाले जीवन का अनुभव करने 
के लिए पहले अलग अलग इनके स्वरूप ओर प्रयोजन को 
पहचानना चाहिए | 


वर्णाश्रस धर्म का स्वरूप ओर उसका प्रयोजन 


| “मनुष्यों में कर्मो का विभाग न हो तो व्यवस्था नहीं रह 
सकती । प्राचीन ऋषियों ने कम विभाग के लिये मनुष्य समाज 
को चार भागों में बांट दिया है । वे चार है ब्राह्मण, ज्ञत्रिय, 
ब्ैश्य ओर शुद्र | ज्ञी स्वाथ की लालसा से. हीन होकर शिक्षा 
देते हैं, विशाल सम्पत्ति और शांसन-के अधिकार नहीं चाहते 
वे ब्राह्मण हैं| शासन के अधिकारी ज्षत्रिय हैं शत्रओं से रक्षा 
करना ओर संग्राम में लड़नां इनका काम है । ऋृपि और व्यापार 
करना बेश्यों का कर्म है | ऐश्वय की बृद्धि करना इनका काम 
है| ब्राह्मण के पास विद्या, ज्त्रिय के पास शासन का अधिकार, 
बेश्यां के पास धन है । जिनमें इन तीनों का उपयोग करने की 
योग्यता नहीं है वे शूद्र हैं । मुख्य रूप से यही चार वर्ण हैं। 
ब्राह्मण के पास न शासन का अधिकार है, न भारी ऐश्वये, पर 
प्रतिष्ठा सबसे बढ़कर है। वह राजा को भी घर्म-मांगे पर रहने 
के लिए चेतावनी दे सकता है | क्षत्रिय के पास अधिकार है पर 
ज्ञान का गौरव नहीं है | वेंश्य के पास केवल सम्पत्ति है। वैश्य 
धनबल से किसी का अनिष्ट करना चाहे तो ज्ञत्रिय राज-नियम 
के अनुसार रोक सकता है | तीनों बे शूद्र के भरण पोषण का 
ध्यान रखते है | इसलिए उन्हें जीवन को सुख शान्ति के साथ 
बिताने में कंष्टों का सामना नहीं करना पड़ता । जिस 
प्रेकार शरीर के लिए सभी अंगों का अपने काम में समर्थ होना 
आवश्यक हे उसी प्रकार मनुष्य समाज के लिए सब बणे 
आवश्यक है। अंगों के समान कोई वर्ण निन्दनीय नहीं है । 
जूस क्रम से सब बर्ण अपने धर्म का पालन करते रहें तो कोई 
-भी दुःखी नहीं हो सकता। समाज की रक्षा के लिये यह वर्ण 
विभाग हे । 


है 
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व्यक्ति के जीवन में अभ्युदय ओर पारले विक रुख को प्राप्त 
करने के लिये आश्रम व्यवस्था है। ब्रह्मचय, ग्रह, बानप्रस्थ 
ओर संन्यास ये चार आश्रम है। च.बेस पनच्चीस वर्ष तक 
ब्रह्मचय का काल है | इसमें शिक्षा प्रात करके काम करने थेग्य 
बनता है | पचास व तक ग्ृहा श्रम का काल हे इसमें प्रत्येक) 
बण भोग के लिए घन कमाता है| समाज रक्षा के लिये संतान 
उत्पन्न करता है। इसके अनन्तर बानप्रस्थ है । इस दशा में धन 
कमाने का भार पूत्रों पर आ पड़ता है वे माता पिता का पालन 
करते हैं | बिना वेतन के अपने ज्ञान से समाज दी सेवा करनी 
ती है | चोथा है रन्‍्यास | इसमें एक स्थान पर न रहकर 
घूमना होता है | सन्‍्यासी जहां जाता है बहां घर्मोपदेश से 
जनता का हित करता है अर राग & ष से रहित होकर आत्म 
चिन्ता-करता है । 
वर्ण व्यवस्था कमोनुसार है। वर्ण के स्थिर करने में जन्‍्मं| 
का प्रभाव भारी है पर प्रधानता कम की है। यदि ब्राह्मण को 
संतान अपने धर्म का पालन न करे तो उसे उस बणा में रहने क 
अधिकार नहीं है | केवल जन्म पर वर्ण व्यवस्था करने से- 
समाज की शान्ति में बिन्न हं)ने लगता: है | ब्राह्मण के घंर उत्पन्न 
हुए हैं और काम शूद्र के हैं। उन्हें ब्राह्मण पद पर बेठा देने से 
लोग न्याय के मार्ग पर नहीं चल सकते | आह्यंण का पुत्र क्से.] 
से यदि ब्राह्मण हो तो क्रिपो को आपत्ति नहीं हो सकती | 
बणें व्यवस्था का -महत्व यह हो कि इससे समाज की 
आवश्यकताओं की पूर्ति हती है ओर और उससे उन्नत दे 
के साधन मिलते हैँ ।-सनुष्य-कों- पहली आवश्यकता शरीर की 
है. उसके लिए-अल्येक वर्ण के सिन्न सिन्न-काम नियत कर दिए 
हैं। जिनसे धन कमाया -जा सकता है। पढ़ाने और स्रज्ञादि 
कराने से -दक्षिणा: मिल्लती : रहे: ओर उचित दान आता रहे तो 


( . $ ) 

ब्राह्मण के लिए भूंख दुःखं कां कारण नहीं बन सकती। 
क्षत्रिय शासन के वि.वेधं काये करके द्वव्य-लाभ करता है। 
बैश्य का मुख्य रूप से द्रव्य पर अधिकार है ही। शूद्ध न पढ़ा 
सकते हैं न यज्ञ से उन्हें द/क्षणा मिलती है । व्यापार उनके हाथ 
में नहीं | पर श्रम करके कुए॒म्ब के निवोह के लिए उन्हें भी धन 
मिल जाता है | दूसरी आजश्यद ता है पीडन से बचाने की। 
यह अधिकार और धन को दो स्थानों में रखकर पूरी की गई 
है। धन ओ,र अधिकार एक स्थान पर हो जायें तो निर्धेन के 
कष्ट पाने की संभावना बढ़ जाती है। क्षत्रिय के पास अधिकार 
है पर उसे विद्वान ब्राह्मण) की सम्म ते से चलना हे ता है। वह 
!मनसाने हंग से काम. नहीं कर सकता | प्र तेष्ठा सबको चाहिए। 
वह ब्राह्मण .को अधेकार ओर घन न हे.ने पर भी सबसे 
अधिक प्राप्त है । शासन नियमों की रचना उसके विचार से 
हेती है। अधिकार ओर धन से क्षत्रिय अर वेश्य प्रतिष्ठा 
पाते हैं । द 

वर्ण धर्मों के अलग अलग नियत करने से एक ओर लाभ 
है | जीवन भर एक काम में लगे रहने से कोशल आ जातां 
है। एक ही मनुष्य कभी कुड कभी कुछ करे तो किसी में प्रवीण 
नहीं हो सकता | इस अभिप्राय से गीता में कहा है कि मनुष्य 
अपने अपने कम में निरत रहे तो सिद्धि प्राप्त कर सकता है। 

आश्रम व्यवस्था भी विषय सुख की लालसा को मयोदा 
में रखकर वर्णा में परस्पर विरोध नहीं उतन्न होने देती । 
ग्ृहाश्रम में पचीस वर्ष तक धन कमाने का. अधिकार है । इसकें 
पीछे कमाने से छुट्टी मिल जाती है। यदि भोग लालसा को 
बढ़ने दिया जाय तो इसका मृत्यु के अन्तिम क्षण तक अन्त 
नहीं हो सकता। लोग बुढ़ापे में भी निरन्तर कमाते रहें तो 
स्पधो बढ़ जायेगी । जो युवा गृहस्थ बने हैं उन्हें काम के लिग्न 
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स्थान नहीं मिलेगा । काम न कर सकने से उनका हनुमात न 
बढ़ सकेगा । बूढ़े काम को छोड़ दें तो उन्हें सन्‍्तोष से समाज 
की सेवा का अव्पर मिलेगा ओर नव गृहस्थ| को जीविका की 
चिन्ता न रहेगी । 

ईश्वर संसार की रचता करता है। पू। जन्म के कर्मों का 
फल देने के लिए वह नया जन्म देता है। भगवान्‌ के गुण/ का 
चिन्तन और उसमें मन के एकाग्न करने से मनुष्य उत्तम 
शक्तियों को प्राप्त कर लेगा है। इंश्वर भक्ति खुब् बा मूल है। 

वर्ण ओर आश्रमों का यह सामान्य ध्म स्मतियों में कहा है। 

' जिन स्मतियों ने वणे अर आश्रम का विधात किया है उन्हे से 
ही ईश्वर भकि आदि सामान्य बन का उपदेरा दिया है। 

सहायक साधारण धर्म के सम्बन्ध के बिना वर्ण ब्यवस्था 
का शुद्ध रूप हे--7 सुष्यों का अपनी सहज भिन्न शक्तियां 
के अनुसार समाज के दित के लिए भिन्‍न भिन्न वमो का 
ऋाचाण | यह शुद्ध वणे धर्म समाज के लिए सदा कल्याण-| 
कारी है। इसके बिना समाज सदोर्गःण उन्नति नहीं कर सकता 
इस शुद्ध वण धम के साथ नाना काल: में ह.ने वाली स्मतेयों। 
ने कई अन्य तत्वों का समावेश वर्ण व्यवस्था में किया है । 
वह सत उचित नहीं कहा जा सकता है । ओर न ही वह वर्ण 
व्यवस्था का आवश्यक धम है | तक का तिरस्कार करके स्म:ते 
का वाक्य होने भर से कोई चाहे श्रद्धा कर ले पर इतने में 
अं चित्य को प्रमाणित नहीं: किया जा सकता | इसके अतिरिक्त 
वर्ण धम की सहायता के लिए जिन धर्मा का विधान स्मतिया 
में है वह सहायक हं.ने पर भी अपरिहा 4 हैं या नहीं ? सहायक 
हैं तो कितनी सहायता उनसे मिलतो है ? इन र हायकों के बिना 
भी वर्ण व्यवस्था का पालन सम्भव है तो फ्िस प्रकार ? इन 
सब विषयों का जिचार श्रसंग के अनुसार होगा । 


सम्ताजवांद का स्वरूप ओर उसका प्रयोजन 


. भजुष्यों का वह समूह सुमाज़ कहा जाता है जिसके व्यक्ति 
परस्पर के हित की सिद्धि करने वाले कार्मा को करते हैं। वे 
लोग जो अपने सुत्र के लिए दूपर। को हाति प:चाते हैं मिलकर 
इकट्ट खड़े हो जाये ते, उन्हें रूमाज नहीं कह सकते। समाज के 
सुख्र बी उपेक्षा करने वाले लगा की भीड़ होती है। शरीर के. 
अंग! के समान उनमें आपस की आवश्यकता के कारण सम्बन्ध. 
नहीं हू ता। समाज बन सके के.ई किसी को दुःख न दे सके, 
इसजिए ब्यवस्थाओं की रचना की.जाती है। प्राचीन काल से 
लेकर अब तक अनेक प्रकार की व्यवस्थाओं का निमोण हुआ 
है । पर समाज नहीं बन सका । बलवान दुबलों को दबा कर, 
अत्याचार करते रहे है। धनी निर्धनों को गाड़ी में जोतकर मर्द 
में ूमते हुए विहार करते रहे हैं| दरिद्र भूख से पीड़ित होकर 
एक एक दाने के लिए भटकते रहे ओर संपन्न लोग रेशमी वद्धों 
से से पलंगों पर अलसाए पड़े रहे हैं। एक ओर पीड़ित अप- 
मानित भूख से ब्याकुज्ञ लाखें करोड़ ले.ग। का मर्मभेदी हाहा- 
कार होता रहा है और दूसरी ओर इने गिने लक्ष्मी के बट,रने' 
वाले ले.गों की मण्डली में बीणा की मधुर ध्वनि गुंजती रही है। 
मृदंग की लय के साथ नूपुरों की मनकार होतो रही है। 
हजारों वंषों से यही होता आ रहा है। आज भी पीड़ितों की 
संख्या कम नहीं हुईं । उलटीं बढ़ गई है | हु 
भारत में देंखिये या किप्ती दूप< देश में। सब जगह परस्पर 
कलह है, किसान खेतीं करते हें पर खेतों पर उनका अधिकार 
नहीं । प्रचए्ड धूप में, फुलसने वाली लू में हल चलाते हैं, शीत 
'काल की रातों में सुन्न कर देने वाली सर्दी सहकर खेतों: की 
रक्षा करते हें पर जब. खेत में जीवन आओ जाता' है| तब उनके 
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देखते देखते सारा अन्न दूसरे उठा लेते हैं । उनके परिवार को 
भरपेट रोटी नहीं मिलत्ती। भूस्वामी गगनचुम्बी महलों की 
रचना किसानों के उत्पीडन से करता है। पीडित किसान भी 
अपनी शक्ति के अनुसार हानि पहुँचाने की इच्छा करता है। 
पर उसका यत्न सफल नहीं होता | जहां किसान खेत की उपज 
का स्वयं स्वामी है दूसरा छीनने चाला नहीं है वहां वह भी 
अधिक धन कमाने की लालसा से अन्न को मँहगा करने का 
यत्न करता है। भले ही दरिद्र लोग न खरीद सकने से भूखों 
रहें । उसे कोई चिन्ता नहीं। उस समय किसान अपने आप 
खेती न करने वाले भूस्वामी से कम क्र,र नहीं होता। मिल के 
मजदूर दिन भर काम करके थके हारे सायं घर लौटते हैं । उन्हें 
इतना वेतन नहीं मिलता जिससे दो समय उन्हें ओर उनके 
बच्चों को उचित भोजन मिल सके । मिल को एक बार खड़ा 
करके मिल का स्वामी उ'गली नहीं हिलाता और रूपये खिंचे 
चले आते हैं| हरेक ब्यापारी अधिक से अधिक लाभ उठाना 
चाहता है। सब अपने लाभ का ध्यान मुख्य रूप से करंते हैं। 
दूसरों के सुख की चिन्ता किसी को नहीं । 

मिल कोयले की खान या खेतों के स्वामी और कर्मकर 
मजदूरों के समान जिनका परस्पर अश्रित और आश्रय रूप से 
सम्बन्ध नहीं है वे भी दूसरों से 6 ष रखते हैं। हाथ से काम 
करनेवाले कारीगरों को लीजिये। वे अपनी बनाई बस्तुओं को 
मेहगे दामों बेचना चाहते हें। खरीदने बालों का यत्न सस्ते 
दामों में लेने का होता है| एक रुपये की बस्तु का मूल्य बेचने 
वाला चार पांच या जितना अधिक मिल सके उतना लेना 
चाहता है। श्राहक चाहता है बारह, दस, छह या चार आने 
में ही मिल जायन4 दुकानदार और ग्राहक में स्वामी और 
कुमकर का सम्बन्ध नहीं पर विरोध तीक्र है । श्रमी और श्रम 
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के खरीदने वालां का ऋगड़ा कहीं समाप्त नहीं होता । रलथे 
स्टेशनों पर कुली मजदूरी अधिक चाहते हैं. और यात्री कम । 
आपस का यह बेर भिन्‍न वर्गों में ही नहीं है। एक वगग के 
लोग भी परस्पर बहुत भगड़ते हैं। मजदूरों में देख लीजिये । 
काम की कमी के कारण प्रत्येक मजदूर चाहता है मुझे काम 
मिल जाय ओर दूसरे निकम्मे रहें | दजियों में स्पधों रहती है। 
दूसरे के पास कोई न जाय सब उसीसे बस्त्र सिलायें। इस इच्छा 
से एक कुछ कम मूल्य में भी सीता है। दूसरों की सिलाई में 
अनेक त्रुटियां दिखाता है। प्रतिदिन की इस स्पधों में कुछ इने 
गिने आगे बढ़ जाते हैं। उनकी दुकान चमक उठती है।जो 
पीछे रह जाते हैं ब्रे काम के लिए इधर उधर मारे मारे 
फिरते हैं । कई बार अपमानित होते हैं। डाक्टरों और वकीलों 
में स्पधों का उम्र रूप सूतिमान्‌ होकर खड़ा है । जो अपने विषय 
के ज्ञान और व्यवसाय-कोशल से प्रसिद्ध होगये हैं. उन्हें बात 
करने का अवसर नहीं मिलता । कइयों को दरिद्रता में पिसना 
पड़ता है । बहुत से बेदच्य डाक्टर चाहते हैं रोग तीत्र रूप से 
फेलने लग जांय या अन्य डाक्टरों की दुकानें बन्द हो जायें। 
इसी प्रकार अनेक वकील भी लोगों का भगड़ना अच्छा सम- 
भते हैं। लोग झगड़ें न तो उनका जीवन कठिन हो जाए | हर एक 
बिना दूसरे को दबाये जीना असम्भव समभता है। नाना वर्गों 
में ओर एक ही वर्ग के अनेक मनुष्यों में परस्पर के विरोध क्रा 
यह प्रधान कारण है । जबतक समाज की इस अवस्था को दूर 
नहीं किया जाता तब तक सुख ओर शान्ति नहीं हो सकती। 
विशाल सम्पत्ति तो दूर रही पेट भरना भी हजारों लाखों के लिए 
दूसरों के मुख का ग्रास बिना छीने कठिन हो रहा है। अध्या- 

पक और राज्य के विविध विभागों में लेखक आदि का कार्य 

करने वाले मध्य श्रेणी के लोगों का भी जीवन कष्ठ-पूर्ण है । 


अं 


ये लोग शहरों में रहते हैं| प्रायः अपना मकान न होने से 
इनको किराए के मकानों में रहना पड़ता है | बेतन कम होता 
है इसलिए कम किराए के मकानों में रहते है । उनमें उठने बेठने 
की पूरी सुविधा नहीं होती। उचित मात्रा में बल-प्रद खाद्य 
वस्तुओं को न खरीद सकने से बलवान नहीं बन सकते। बच्चे 
भी आवश्यक भोजन न मिलने से दबले पतले रहते हैं.। बहु- 
मूल्य चिकित्सा की भारी फीस नहीं दे सकते | इसलिए अच्छी 
चिकित्सा रोगी होने पर भी नहीं करा सकते । शिक्षा के लिए आज 
कल बहुत खर्च करना पड़ता है । उसे करने में असमथ होने से 
हजार। प्रतिभाशाली बालक ज्ञान से वश्चित रह जाते ह । 
समाज की वर्तमान दशा इस प्रकार की हैं जिसमें सब 
सशंक रहते हैं। अवसर पांकर कोई भी दूसरे को दबाने से 
नही चूकता। जो अन्याय और अत्याचार के इस सम्राम म॑ 
टिक नहीं सकते उन्हें शरीर का श्रंस कंरके नाममात्र की सज- 
दूरी लेनी पड़ती है। उसी में अपना ओर परिवार हो तो 
उसका भी निवोह करना पड़ता है। अन्य प्राणियों के समान 
जब मनुष्यों में मी एक जीव दूसरे जीव का भीजन हो तो दया 
ओर न्याय केसे रह सकते हैं | भेड़िये खरगोशों के साथ 
दया ओर न्याय का व्यवहार नहीं करते । इस दशा में न्याय 
परोपकार आदि की भावना न धनियों में रह सकती हे न 
निधेनों में। अत्याचार का बीज वतेंमान व्यवस्था हे, मानव 
का आत्मा नहीं | निधन किसी कारण से कभी पंजीपति बन 
जाते हैं तो वे भी अन्याय करने लग जाते हैं। भाड़े के मकान 
में रहने वाला यदि मकान का स्वामी बन जाये तो वह भाड़ा 
देने बाले लोगों के दुःखों की अवहेलना करने लग जाता है। 
इस असंगत विषमता से भरी व्यवस्था के हेंटाने का साधन 
है समाजवाद । 
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पराये श्रम के फल से हटाकर, केवल अपने श्रप के 
फूलपर स्व॒त्त का प्रतिष्ठित करना सपाजवाद है | कर्ता को 
अपने ही कर्मा का फल मिलना तक संगत है। लोग जो काम 
करे उसी का वेतन पाना न्याय की बात समभते हैं । देवदत्त 
महीना भर काम करता रहे ओर महीने के अन्त में यज्ञदत्त 
बेतन ले जाय यह सब के विचार में अन्याय है।इस लोक 
प्रसिद्ध नियम का अतिक्रम जब होने लगता है तब दुःख 
बढ़ने लगता है, पर इस नियम के साथ साथ व्यवहार में कई 
स्थानों पर इसके विरोधी रूप को भी उचित माना जाता है। 
इसलिए व्यवस्था नहीं बनने पाती | अध्यापक का वेतन 
कोई दूसरा ले इसे कोई उचित नहीं समभता | जिसने भार 
उठाया है उसे ही मजदूरी देते हैं। पर किसान खेतों में काम 
करें तो उपज पर भू-स्वामी का अधिकार किसी की रुृष्टि में ज्यजु- 
चित नहीं है । यह प्रत्यक्ष ही किसान के काम के फल पर काम 
न करने वाले भू-स्वामी का अधिकार है। वस्तुतः: वह स्वत्व 
'नहीं, स्वत्व का अपहरण है। कपड़ा आदि करमेंकर लोग बनाते 
हैं पर उन्हें कम मूल्य देकर महंगे भाव पर बेचकर धनियों का 
विशाल सम्पत्ति संचित करना इसका एक ओर दृष्टान्त है । 
कर्मचारियों को पूरी मजदूरी दी जाय तो चुपचाप गद्दी पर बैठने 
वालों को लाभ' नही मिल सकता । पांच रुपये का काम करा के 
एक रुपया कर्मचारी को देकर चार रुपए का लाभ मिलता है + 
लाभ पर अकतो का बल-पूर्वक अधिकार है । लाभ उठा कर 
घनी बनने वाले लोग शहरों में मकान बनवा लेते हैं और उन्हें 
भाड़े पर देते हैं। इससे धन राशि में वृद्धि होती जाती है । पूंजी 
पर स्वत्व न होने से पूंजी द्वारा उत्नन्न होने वाले धन पर भी 
स्वत्व “नहीं है, पर आजकल की व्यव्रद्था में स्वीकृत है । 
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चोर डाकुओं का चुराये और लूटे पदार्थों पर अधिकार नहीं: 
माना जाता । इसका कारण उन पदाथों का चोर डाकुओं के श्रम 
से उत्पन्न न होना है। जो तक यहां है वह पंजी और उससे 
उत्पन्न होने वाली संपत्ति पर भी समान है। लाभ उठाना बन्द 
करके अपने ही काम के फल पर अधिकार निश्चित कर दिया 
जाय तो किसी को दरिद्रता न सताएगी | एक अत्यन्त धनी और 
दूसरा अत्यन्त निधन न होगा। यह भारी विषमता न रहेगी। 
सब अपनी शक्ति के अनुसार काम करेंगे और काम के अनुसार 
फल पायेंगे | शक्ति-मेद और काम का भेद रहेगा और इसलिए 
फल के स्वत्व का भेद भी रहेगा। पर इससे घातक षमता 
न होगी । जिन कामों के करने वाले व्यक्ति हैं उनका फल 
ब्यक्तियों को मिलेगा और जिनको एक दो नहीं अनेक करते हैं 
उनके फल पर समाज का अधिकार होगा समाज की संपत्ति 
पर व्यक्ति का अधिकार अनुचित है | विशाल भूमि में एक के 
श्रम से उपज नहीं हो सकती । उसमें समुदाय श्रम करता है 
इसलिए समुदाय स्वामी होगा | समुदाय में उपज का विभाग 
होने से बिना श्रम के कोई पंजीपति न बन सकेगा । बड़ी बड़ी 
मिलों और कारखानों में बहुत मनुष्य काम करते हैं | उनका 
भी एक स्वामी नहीं हो सकता | एक उस संपत्ति का अधिकारी 
नहीं बनेगा जिसके द्वारा श्रम के बिना या नाम मात्र के श्रम से 
दूसरों को बाधित करके दरिद्र बनाया जाता हो | शहरों के लिए 
सड़क बनाना, पानी ओर भ्रकाश पहुँचाना, जंगल का प्रबन्ध 
: करना, इत्यादि कामों के समान मिल, कारखाने ओर रेल बेक 
आदि राज्य के हाथ में रहेंगे । राज्य समाज का होगा इसलिए 
पदार्थों की उत्पत्ति के बड़े बड़े साधन ओर उनसे प्राप्त होने 
वाली संपत्ति का स्वामी समाज होगा। कोई जुलाहा अपने 

करधे आदि का ओर दर्जी सुई, धागा, सीने की मशीन आदि 
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का स्वामी हो सकता है । इनसे पदार्थ उत्पन्न होते है पर उसके 
लिए जुलाहे वा दर्जी को अपने हाथों से श्रम करना पड़ता है 
दूसरे के हाथों से नहीं। श्रमहीन लोगों के पास अपार धन न 
रहने से समाज का राज्य अपरिमित घन का स्वामी हो जायगा । 
फिर वह सब लोगों के लिए जीविका, निवास, चिकित्सा, शिक्षा 
आदि का उत्तम प्रबन्ध कर सकेगा | सब को शिक्षा प्राप्त करने 
का अवसर होगा | सब अपने ज्ञान ओर साम*ये के अनुसार 
काम करेंगे। काम ढंढने के लिए आजकल के लोगों के समान 
भटकना नहीं होगा। राज्य काम देगा। समाज के शासन में 
पूंजीउतियों का उन्‍्मत्त विज्लास ओर मूखों का हाहाकार न 
होगा। लक्ष्मी ओर सरस्वती का देर से चल्ला आता विरोध 
मिट जायगा | 


आजकल प्राकृतिक विज्ञान की अत्यन्त उन्नति हुईं है ।रल 
ओर बिमानों से कुड्ठ ही काल में बहुत दूर पहुँच जाते हैं। ऋषि 
विज्ञाने से पहले की अपेक्षा अधिक उपज हो सकती है । अनेक 
रोगों की सुगमता से चिकित्सा की जा सकती है । यंत्रों के द्वारा 
वख््र बतेन आदि की उत्पत्ति विशाल परिमाण में होती है । 
प्रत्येक प्रकार के सुख साधनों के होने पर भी करोड़ों को भर पेट 
अन्न नहीं मिलता । सर्दी गर्मी में नंगा रहना पड़ता है, ओऔष- 
धियों के भण्डार भरे रहते हैं और लाखे| लोग बिना दवाई के 
मर जाते हैं। भूखे अनाश्रित भारी संख्या में रात को सोने के 
लिए टूटी कुटिया नहीं पा सकते और सड़कों के दोनों ओर वा 
खुली भूमि पर आकाश के नीचे पड़ जाते हैं। आज के आबि- 


्कारों से लाभ समाज के राज्य में सबको मिलेगा। भूख्ते 
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ललचाई आंख से संपन्न के स्वादु भोजन की ओर न देखेंगे । 
अपहरण के उठ जाने से प्रबल की क्र रता और पीडित की 
प्रतिकार करने के लिए लालसा का उच्छेद हो जायगा। एक 
का काम दूसरों को गिराने का नहीं, उठाने का होगा । परस्पर 
अंग बन कर रहना होगा । इस प्रकार समाजवाद मनुष्यों के 
समाज की रचना का प्रधान कारण है । 


समाजबाद की अपरिहायता 


समाजवाद का जो प्रयोजन है वह अन्य उपायों से नहीं 
सिद्ध होता | व्शौश्रम धर्म समाजवाद को निष्प्रयोजन नहीं कर 
सकता । जो लोग समाजवाद को नहीं मानते उनका कहना है धर्म 
मनुष्य के सब दु:खों को दूर कर सकता है। धर्म सबको ऐश्वर्य 
ओर आत्मा का उदात्त सुख देने वाला है | धर्म अन्याय और 
अत्याचार नहीं होने देता। आजकल ले.ग धर्म का पालन उचित 
रूपसे नहीं करते इसलिए अशान्ति है । लोग भ्ूठ बोलते है ईश्वर 
के भक्त नहीं हैं| कूठ महापाप है । क्या धनी क्या निर्धन किसी 
को भूठ बोलने में संकोच नहीं। भगवान्‌ की भक्ति के बिना 
सुख नहीं मिल सकता। धनियों को दरिद्रों पर दया रखनी 
चाहिए । यदि धनी निधेनों का पालन करने लग जांए तो विरोध 
न रहे । पर-पीड़न महा पाप है । परमेश्वर अन्याय से धनाजेन 
करने वाले को दण्ड देते है| ईश्वर को न्यायकारी समझें तो 
धनी किसी को भूखा नंगा न बनायें। वर्ण ओर आश्रमों का 
यह सामान्य धर्म हे।जो वर्ण और आश्रम की व्यवस्था को 
नहीं मानते वे भी इन सामान्य धर्मों को कतेब्य समभते हें। 
इस्लाम ओर ईसाई मत में इसी प्रकार का विधान है। जो 
संसार के कतो परमेश्वर को नहीं मानते उन मतों में इश्वर-भक्ति 
के बिना दया, दान, सत्य आदि सामान्य धर्मो के अनुष्ठान का 
उपदेश है । जेन और बोद्धमत इसके उदाहरण हैं । 

इंश्वरवादी और अनीश्वरवादी मतों का, वस्तुतः मनुष्य मात्र 
का, सामान्य धर्म धन के विषम विभाग को नहीं रोकता। इस 
कारण धन के वेषम्य से होने वाले पर-पीडन को नहीं हटा 
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, सकता । लोग ईश्वर को न्यायकारी मानते हैं । अपने अपने 
मत के अनुसार उसकी उपासना करते हैं| कूठ बोलना उनके 
विचार में महापाप है| पर जब उदर भरने की चिन्ता सामने 
थ्रा खड़ी होती द्वे तब सवंब्यापक न्यायकारी ईश्वर की 
उपेक्षा कर जाते हैं | परमेश्वर देख रहा दे मिथ्या 
व्यवहार का फल भी देगा पर करते समय पुलिस के सिपाही 
के समान हाथ नहीं पकड़ता | ईश्वर का दण्ड जब गिरेगा तब 
गिरेगा । प्रत्यक्ष भय नहीं द्वे । इस दशा में ईश्वर विश्वास 
दु्बल के पीडन को नहीं हटा सक्ता। चोर डाकू और क्रूठ 
बोलने वाले लोग प्रायः ईश्वर पर विश्वास रखते रखते अपना 
काम करते हैं।ईखर का ढर किसी बिरले को अन्याय से 
रोकता दै। बड़े बढ़े धनी भगवान्‌ के भक्त होते हैं। भूखों को 
अन्न ओर वस्त्र देने के लिए अन्न ल्लेत्रों का प्रबन्ध करते हैं । 
नगरों में यात्रियों के लिए धमशाला बनवाते हैं| कोई रोगियां 
की बिना मूल्य चिकित्सा के लिए औषालय खोलते हैं | भगवान्‌ 
का नाम स्मरण करते बहुतों के आंसू बहने लगते हैं । शरीर में 
रोमांज हो जाता है। माला लेकर जप करते घरुटों बैठे 
रहते हैं । फिर भी ऋणी को मफड़ी के समान वृद्धि के जाल 
में फंसा कर रुधिर पीने से कोई नहीं रुकता | इस लोक में 
धनी प्रत्यक्ष . संसार के सुखों का भोग करता है ओर दरिद्रों 

, को दान देकर परलोक के सुख का प्रबन्ध सुरक्षित कर लेता हे । 
द्रिद्र के दोनों लोक चले जाते हैं। धर्म प्रचार करने वाले 
संघ धनियों का आदर करते हैं । पुजारी मन्दिरों में सधारण 
लोगों को पीछे हटा कर सेठ साहूकारों को बड़े आदर से 
भगवान्‌ का दर्शन कराते हैं, और दलितें के उद्धार और 
शिक्षा प्रचार आदि काय करने वाले समाजों के नेता घनी लोगों 
से प्रधान ओर मन्त्री पद स्वीकार करने के लिए निरन्तर 
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प्रार्थना करतें रहते हैं। धर्म प्रचारक सभाओं में ऊचा आसन 
धनवानों का है निर्धन ईश्वर भक्तों वा पंडितों का नहीं। धम 
प्रचार धन के बिना हो नहीं सकता इसलिए विवश होकर उन्हें 
धनियों की प्रशसा करनी पड़ती है । महाभारत में प्राचीन 
अआाचाय ने कहा था धर्म से अर्थ काम दोनों मिलते है| इतने 
पर भी धम की सेवा क्‍यों नहीं करते हो ? पर आज तो अथे 
से धर्म ओर काम की प्राप्ति होती है । दरिद्रता न धनी की 
ईश्वर भक्ति से हटती है नदरिद्र की | पत्थर चाहे पिघल जाय 
पर भूखे का हाहाकार निर्विकार ईश्वर को नहीं छू सकता 
कभी किसी दीन ने पुकार पुकार कर अन्न की भुट्टी पात्ती तो 
इससे लाखों पीड़ितों का कष्ट दुर नहीं हो जाता। 

दान और दया से भी दरिद्रता नहीं मिट सकदी | पांच दस 
को दान से संपन्न, खाने पीने की चिन्ता से मुक्त किया जा 
सकता द्वे पर करोड़ों की भूख नहीं दूर हो सकती । घनी 
सबको अन्न वस्त्र देगा तो स्वयं द्रिद्र हो जायगा। दान दाता 
की इच्छा के अधीन है चाहे तो देन चाहे तो न दे। लोक 
निन्‍्दा की उपेज्षञा करके धनी कृपण बन जाय तो दरिद्र का कोई 
सहायक नहीं रहता। राज्य के नियम से दान के लिए विवश 
नहीं किया जा सकता । इसके अतिरिक्त दान देने पर भी 
दरिद्र का संताप दूर नहीं हों सकता। दान के अनेक कारण 
होते है। देश काल ओर पात्र का विचार करके शक्ति के 
अनुसार दिया जाय बदले में किसी सहायता के लेने का विचार 
नददोतों सात्विक दान हैं। अपने स्वार्थ की सिद्धि के लिए 
जो दिया जाता है वह राजस है| सत्कार के बिना अबज्ञा के 
के साथ देश काल ओर पाञ्ञ की उपेज्ञा करके जो देते हे उन्का 
दान तामस होता है। सात्विक दान से दोन का जो लाभ होता 
है, दीन के खाने-पीने आदि का कष्ट. दूर होता है बह 
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स्पष्ट है। दाता को भी इससे लाभ पहुंचता है। इससे घत्ती 
दुमरों को अपना अड्भ समझता है उसकी आत्मा शुद्ध, स्वाथ 
के बन्धनों से मुक्त हो जाती है। पर. शुद्ध सात्विक दान सदा 
बहुत कम रहता है। प्रायः प्रत्युपकार के विचार से दास दिया 
जाता है । और कई तो तिरसस्‍्कार के साथ तामस दान देते हैं। 
तिरस्कार कर दान देने से देने वाला ता चुद्र बनता ही हे 
द्रिद्र को भी अपमान जल्ञात्ता रहता है। इससे दोनों में प्रम 
नहीं जपजन्न होता। लेने वाला जब दाता की स्वाथ बुद्धि को 
सम लेता है तब उस राजस दान को वह क्रय-बिक्रय का वस्तु 
मानने लगता है। एक ने दान दिया दूसरे ने उसका काम पूरा 
कर दिया शरीर या बुद्धि के श्रम से धन बढ़ाने में सहायता 
कर दी | आजकल दान का एक और कारण भी है। घनी 
समभते है. दरिद्र बढ़ते जा रहे हैं.। संभव है अत्यन्त ढुःखी 
होकर किसी समय मिलकर विद्रोह करदें लूट मचादें, लड़ते 
क्ड़ते मर जांय या मार दें।इस विचार से वे कभी कभी 
इतना दे देते है ।जससे शरीर से प्राण न निकलें । यह निनन्‍्दनीय 
स्वार्थ आजकल क्री उपत्ञ है। पहले लोग इरासे कितना काम 
निकलेगा यह सोच कर देते थे, जितना दरिद्र को चाहिए 
उससे कम भी देते थे पर आपन्न की दरिद्रता को स्थिर रखना 
उचित नहीं मानते थे। एक दो का दृष्टान्त मिल्न सकता हे पर 
' प्राय: यश का लोभ दान का कारण रहा है। कुछ भी कारण रहे. 
स्वार्थ की भावना से दान अथ कष्ट से पीड्त को कुछ काल का 
सहारा हो सकता है। विपत्ति से छुटकारा नहीं दिला सकता + 
प्रेम का वह कारण नहीं जिससे धर्नी और निधन परस्पर अज्भ 
बन सके । सात्विक दान से आत्मा का बिकास होता है, आत्स 
भाव बढ़ता है, निधन और घनी एकता का अनुभव करने लगते 
हैं। पर घना बहुत कम होते हैं और निर्धन अत्यन्त. अधिक | 
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दस बीस सात्विक दानी सौ दो सौ को सुखी निश्चिन्त बनाकर « 
अपने आत्मा के रूप में कर सकते हैं। लाखों करोड़ों द रदों 
को दान नहीं दिया ज्ञा सकता | उनके साथ स्व और पर का 
भेद नहीं मिटाया जा सकता । वस्तुतः- दान सात्विक हो या 
राजस उसमें दरिद्रता के नाश करने का सामथ्य नहीं है। 
कारण, दान का जन्म दरिद्रता से है। एक बहुतों को श्रम का 
कस मूल्य देकर जब तक बड़ी संपत्ति न इकट्टी कर ले तब तक 
धनी दाता नहीं बन सकता | पहिले दरिद्र बनाते हैं फिर दान 
देते हैं । इस दशा में दरिद्रता का नाश असभव है । 

धनी भगवान्‌ का भक्त हो, सन्ध्या अग्निहोत्र का करने बाला 
हो, ब्याज पर ब्याज लेकर ऋणी के घर को न बिकवाता हो, 
पराई बहू-बेटियों को संमान की दृष्टि से देखता हो इतना हो सकता 
है। यश और पुरय अजेन करने के लिए कूृप. घमंशाला और 
अौषधालय वनवा सकता है, साधु त्यागी मह|त्माओं के समान 
दीनों का दुःख देखकर कातर हो सकता द्वे। पर न चाहते हुए 
भी दूसरों को दबाये बिना धन राशि नहीं संचित क़र सकता | 
चा९ का काम लेकर एक न दे तो लाभ कहां से होगा । हजारों 
लाखों का तो कया करोड़ों अरबों का दान दरिद्रता का विनाश 
नहीं कर सकता | दान अब भी कम नहीं होता पर पीडितों की 
संख्या बढ़ती जा रही है। 

ईश्वर भक्ति और दान के समान संतोष को समाज की - 
सर्माद्ध और मनुष्योंकी दरिद्रता के निवारण का उपाय कहा जाता 
है। यत्न करने पर जो मिले उसमें सुख से रहना संतोष दवे। जो 
कुछ मिले उसे कम ही समझे; ओर प्रचुर संपत्ति की ज्ञाल्सा 
करता रहे तों सताप ही बढ़ेगा । सतोष से कम में प्रसन्न रह 
सकता है और लालसा से व्याकुल हजारों मकानों मिलों का 
स्वामी होकर भी सुख की नींद नहीं से सकता । सोना चांदी और 
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ग्त्नों का ढेर धनी नहीं बनाता । मनुष्य संतोष से धनी होता है | 
संतोष का यह स्वरूप लालसा के कारण प्रतीत होने वाली दरि- 
द्रता को दूर करता है | वह दरिद्रता बास्तव में बाहर नहीं है, मान 
ली है । खाने-पीने को है, मकान है, बच्चे प्रसन्न नीरोग हैं । फिर 
भी समभता हे कुछ नहीं है | दस नहीं पचास मकान चाहिए । 
दस पन्द्रह नहीं सो सेवकों के बिना क म नहीं चल सकता | यह 
अब दरिद्रता उत्पन्न कर रहा है। संतोष से अ्रम-मूलक दरि- 
द्रता दूर हो जाती हे | यतन का फत्न मिल रहा दे कोई चिन्ता 
नहीं इतना समभते ही चित्त शान्त हो जाता है । 
. जहां दरिद्रता कल्पित नहों वास्तव में हो वहाँ संतोष 
निष्फल द्वे | बिच्छू के काटने का श्रम हो गया हो तो युक्तियों 
से समझा बुकाकर दुःख दूर किया जा सकता है । सचमुच बिच्छू 
के काट लेने पर समभझाने से कोई फल नहीं निकल्नता। उसके 
लिए औषधि चाहिए। कोई साधारण पीडा हो तो बातों में उड़ाई 
जा सकती हे पर दीत्र बेदना का प्रतिकार कल्पना की मोहनी 
से नहीं हो सकता । धनि्ों को सतोष से लाभ होता द्वे । भूखे 
रोगी की दरिद्रता संतोष से नहीं >टती | मकान न होन से नींद 
नहीं । उद्र में भूख की आग जल रही है। बच्च दुबल हैं | बार 
बार रोग दबा लेता हे | सतोष॑ कहां से हो ? निधन संतोष से 
धनी बनकर विरोध नहीं छोड़ सकते । पीडित दरिद्र को सतोष 
की अविया में डालना अन्याय हे | यह हो भो नहीं सकत। | यही 
कारण है कि श्रमी असतुष्ट होकर धनियों के काम में विध्न 
डालने लगते हैं या आपस में ही एक को दूसरा दबाने की चेष्टा 
करता हे । ह ह 
वण और अ श्रमों का असाधारण घम भी धनी और दरिद्र के 
चेषस्य ओर उससे उत्पन्न बेर को नहीं रोक सकता। ब्राह्मण को 
क्जिय और वश्य उत्कृष्ट मानकर चलते रहें तो कोई क्लेश नहीं 
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ह। सकता । दक्षिणा और प्रांसम्रह से विद्वान बआाह्यणों को जो कुछ 
मिलता है उससे उनका निधाह हो जात! है अधिक सम्रह की ओर 
उनकी रुचि नहीं होती | इसलिए निभय होकर ज्ञजत्रिय को श्रधिकार 
का ओर बश्य को संपत्ति का दुरुपयोग करने पर दण्डनीय ठहरा 
खकते हैं. ।ब्राह्मयण जब कुटुग्ब के पालन के साथ धन भी प्रचुर 
परिमाण में चाहता हे तथ उसे अधिकारी और घनी की क्ृप। पाने 
के लिए यत्न करना पड़ता हे | फिर बह टुबल की अधिकारी 
ओर धनी के अन्याय से रक्षा नहीं कर सकता। ब्राह्मण को 
जीविका के लिए क्षत्रिय और वश्य की अपेक्षा करनी पड़ती है | 
इस दशा में यदि क्ष>य ओर बैश्य ब्राह्मण की अवज्ञा करके 
अधिकार और घन से लोगों का अनिष्ठ करने लगें तो रक्षा कौन 
करेगा | बरे धरम विशेष रूप से मनुष्य के कतव्य पालन पर 
ख्राश्रित है। अधमे की ओर जाने से राकने के ज्ञिए प्रबल साधन 
उसमें नहीं है ' आजकल पृ'जीततियों के कारण निधेनों की 
पख्या बहुत है इन दरिद्रों के पाल कुद्द नहीं है ।नज्ञान न 
अधिकार, ओर. न घन। हजारों लाखों मजदूरों का श्रम 
खरीदकर पूंजीपति हजारों भुजञाओं से घन इकट्ठा करता चला 
जाता है । वह त्यागी धर्म वेत्ता विद्वान ब्राह्मणों की उपेत्ता करता 
है। द्रिद्र लोग ब्राह्मण को कुटुम्ब की चिन्ता से मुक्त नहीं कर 
सकते । भूखा ब्राह्मण जानता हुआ भी अछर्म को अधरम्म नहीं कह 
सकता | इसके अतिरिक्त कह देने भर से दरिद्र का शरिपत्ति से 
छुटकारा नहीं हो सकृता। जीविका के लिए आश्रित बिद्वान्‌ चुप 
रहते है यथा धनी के कर्मोकी प्रशंसा करते हैं कुछ निम्प्रह ब्राह्मण 
अधिकारी या धनी के अन्याय का तिरस्कार निर्भय हो कर करते 
हैं, पर अन्याय होता रहता है । हीन कोटि का श्रम करने बाले 
बहुमूल्य काम करके पेट नहीं भर सहते | साफ घर में नहीं रह 
सकते | बच्चों को शिक्षा नहीं दिला सकते | परयोप्त धनन 
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मिल्लने के कारण जिनके हाथ में अधिकार हैं वे लोगों को भय 
आर पीडा देकर संपत्ति छीनते हैं। बुद्धि के श्रम से जोन वाले 
अरथ-कष्ठ होने से ब्राह्मण घर का पालन करने में श्रसमथ है । 
जीवन को .स्थिर रखने के लिए ज्ञान-जीवी को इतना श्रम करना 
पड़ता ह कि निरन्तर दीघकाल तक मनन का अवसर न पा सकने 
से गूढ़ तत्वकी अभिव्यक्ति नहीं होती | बह पृःजीपति और अर्कि 
न दरिद्र के दो विरोधी वर्गों की उत्पत्ति नहीं हटाता इसलिए 
समाऊ का निमोण नहीं कर सकता | बलवान से दुब्बल को रक्षा 
का दूसरा साथन क्षत्रिय घमम है। च्त्रिय राज्य का अधिकारी है 
सब का निवाह हों, कोई किसी को पीड़ा जे पहुंचा सक्रे यह 
राज्य का काम हैं ! यह राज्य का प्रभाव है. कि दिन हो या रात 
लोग सुख से रहते हैं ओर चोर डाकू दुःख नहीं दे सकते | राज्य 
न हो तो मनु के शब्दों में बलवान्‌ दुबलों को लोहे की सलाइयों 
पर मछलियों की तरह पका डालते | बण धम्म के न मानने वाले 
भी राज्य को ज्यवस्था का प्रधान उपाय मानते हें। लोगों का 
विश्वास है कि राज्य का किसी के साथ म पत्षपात हे नदह्ष। 
यह मनुष्यों को हिलकारी कार्यो में नियुक्त करता हे। दण्ड देने 
की शाक्त होने से राज्य निःसन्देह अन्याय का निवारण कर 
सकता है । राज्य का खरूप विविध हे। वर्शधम का अ्रतिपादन 
करनेबाल्ी स्मृतियों में जिस राज्य का वशन है बह चंशगढ हैं ! 
राजा को पूरे अधिकार हैं। मत्रियों के साथ सोच-दिचार करके 
शासन के लिए कह। गया है। पर मंद्ियों का चुनाव एज के 
अधीन है| इप्त प्रकार के एक की अबाध्य इच्छानुसार चलने 
वाले राज्य में राजा प्रजाहित की जिन्ता करने वाला हो तो प्रज्ञा 
सुखी रहेगी । यदि कहीं निर कुश राजा स्वार्थ में ही रत हो जाय 
तब श्रेजा की आपत्तियों का अन्व नहीं रहता। राजा छा मुख्य 
कतंब्य मज्ञा का प्रसन्न करना कहा गया हें ! 


( र? ) 


प्रजास्जन के कारण राजा कहा जाता है। धर्मशास्त्रां का 
आदेश होने पर भी प्रजा पीडक निरंकुश राज्यों के दृष्टान्त इति- 
हास में बहुत हैं । राजा को देव रूप परमेश्वर के तुल्य कहा है । 
अन्य धर्मों के समान राजाज्ञा भी घम्म है । प्रजा की-समाज-की 
सब्यवस्था करने के लिए यह आवश्यक है। पर राज्य अन्याय 
को धम के रूप में जब मनवाना चाहता है तब धर्म की व्यवस्था 
देने बालों को अपने साथ कर लेता है | कोई भी राज्य निरन्तर 
अन्याय करके नहों ठहर सकता । इसलिए प्रत्येक ग्रबन्ध को 
प्रजाहिंत का साधन बतलाना आवश्यक हो जाता है। प्रजातन्त्र 
राज्य शासन का दसरा रूप है । इसमें राजा वंशगत नहीं होता। ' 
प्रजा बहुमत से किसी को चुनकर शासन का अधिकार देती है । 
राज को प्रजा के चुने अधिकारियों के साथ मिलकर देश का 
शासन करना होता है। केवल उसकी इच्छा कुंड नहीं कर 
सकती । इस अकार के गणतन्त्र राज्य प्राचीन भारत में रहे हैं । 
इस राज्य की विशेषता है प्रजा का मत देने में व्यापक अधि- 
कार | प्रजा अपने बहुमत से राजाज्ञा को रोक. सकती है । राजा 
को अपने पदसे च्युत कर सकती है । आजकल इस ढंगका शासन 
अमेरिका में है। किसी प्रकार का राज्य हो, प्रजा का पूर्ण हित 
करने पर ही घम-राज्य हो सकता है | उसी राज्य के समाज में 
कोई किसी का बेरी न होगा | खाने पीने की चिन्ता न होगी | 
एक को जीविका मिलने से दूसरे प्रसन्न होंगे। स्मृतियों में 
गणतन्त्र राज्यों की शासन रीति का विवरण नहीं मिलता । 
कोई राज्य हो, न्याय से सब अधिकारों की रक्षा करना उसका 
कतेब्य है। अन्याय से बचने के लिए स्मृतिकारों ने उत्तम 
नियमों का विधान किया है | पर एक मजुष्य का विशाल भूभाग 
पर अधिकार किसी ने अनुचित नहीं समझा । पू'जी और उसके 
ढ्वारा धघनाजन को नियम बनाकर कभो नहीं रोका गया। धन 
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संचय का अधिकार बेश्यों को ही दिया और उसमें कोई रुका- 
बट नहीं रहने दो | अवाब अविफार होने पर पब घनप्ति नहों 
बन सकते | इने गिनों के अपार धन का स्वामी होने पर बहुतों 
का अकिचन होकर दुः:खी होना अनिवाय है । स्मृतेयों के वरणे- 
धम में ही धनाजन का बाधा हीन अधिकार नहीं है| अन्य 
प्रचलित शासनों ने भी इसे नन्‍्यायय्र॒ुक्त माना है । इसी कारण 
चोर ओर डाकुओं के उपद्रतों से शून्य प्राचीन राज्य दरिद्वता 
का भूल से उच्छेद नहीं कर सके | अर्थ के अत्यन्त वेषम्य का 
परिणाम होता है यह कि कोई वर्णो स्वधर्म' का पालन नहीं कर 
सकता | वर्णधर्में समाज के संगठन में मूल से असमर्थ नहीं 
है। ब्राह्मण, ज्षत्रिय, वेश्य, शूद्रों के निवास भोजन वस्त्र 
चिकित्सा आदिका ग्रबन्ध करते रहें, क्षत्रिय ओर वेश्य ब्राह्मण 
के उपदेशानुसार चलें तो किसी को कष्ट नहीं हो सकता | समाज 
का सुख उत्तरोत्तर बढ़ता चला जायगा | पर किसी विशेष काल 
ओर देश को छोडकर सामान्य रूप से इस प्रकार की व्यवस्था 
शान्ति नहीं ज्ञा सकती । बिना भय के कक्तेब्यबुद्धि स्थिर 
नहीं रहती । 
पुराने ढंग का राजवन्त्र हो या बतेमान शेज्ञों का लोकतन्त्र, 

सभी राज्यों में अधिकार ओर घन कुड्ठ लोगा के पास हांता है। 
ये लोग अपनी हितों की रक्षा के लिए. शेष लोगों के जीवन की 
उपेक्षा कर देते हैं। अमेरिका में दरिद्र लोगों के कष्ट कुछ कम 
नहीं हैं । कहने को श्रजा का शासन है। प्रजा के प्रतिनेधि 
नियम! की रचना करते हैं पर प्रतिनिधि सभा को घनिकों के 
संकेत पर चलना पड़ता है। शासन की जिस किसी अणाली में 
धनी और दरिद्रों के दो विरोधी बर्ग रहेंगे उसमें पूरी शान्ति नहीं 
हो सकती | भूमि ओर पू'जी पर स्वत्व अथे वैषम्य और दरि- 
द्रता का मूल कारण है | इसको बिना काटे समाज में परस्पर 


( *हई ) 


संद्धावता नहीं उग सकती | आजकल के लोकतंत्र शांसन भें 
इसी कारण परस्पर हेष है। अन्याय. का यह बीज शासन में 
प्रायः सदा रहा है। चिरकाल से अभ्यस्त लोगों ने इसे 
स्वाभाविक और न्यायसंगत मान लिया है। इस अत्यन्त 
पुराने बीज का समूल उच्छेद करने के लिये समाजवाद को 
अनिवाय आवश्यकता है। 
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आश्रमधर्म से इस कष्ट का निवारण नहीं हो सकता है 
हस विषय में विशेष कहने की आवश्यकता नहीं है। जोबन 
के भिन्‍न शिन्न भागों म॑ नियत नाना की का आचरण 
गाश्रप्त ध है चार आश्रमों में गृहाश्रम भुख्य हे। कारण 
अथाजन का अधिकार इस आश्रम में हे ।अथे की सहा“ 
यता पर आश्रित ब्रह्मचयं, वन ओर संन्यास की स्थिति ग्रह 
भ्रम के अधीन है। चार वर्णा के ग्रृहस्थ धन कमाते है। घनाजेन 
की विधि के दूषित होने पर गृहस्थ बहुस॑ख्या में अन्न वस्त्र से 
शून्य हो जाते हैं| वे इतर तीन आश्रमियां को आवश्यक पदाथे 
देने में असमथ हो जाते है| संपन्‍न ग्रहस्थों के बिना ब्रह्मचारी 
विद्याभ्यास नहीं करते । बनी ओर संन्‍्यासी अपने उपदेशों से 
लाभ नहीं पहुंचा सकते । ग्रृही के पीडित होने पर तीनों आश्रमों 
को पीड़ा होती है । इस प्रकार आभश्रमी आश्रमी का झगड़ा होने 
'ज्ञगता है । 

समाजवाद के बिना वेषस्थ को दूर करने का कोई उपाय 


नहीं है । 


सामान्य धर्मो' का उपयोग 


सत्य थैये क्षमा आदि सामान्य घर्मों का ल्ञाभ निर्विबाद 
. है। समाजवादी इन धर्मों को समाज के लिए उपयोगी समभते 
हैं। कुछ सामान्य धर्म हैं जिनके साथ समाजवाद के विरोध की 
संभावना है । उनका उपयोग विचारणीय है.। इख्वरवादी ओर 
अनीश्वरवादी मतों में दान ओर संतोष एकमत से कतेब्य हें. । 
पहले दान को वेखिए । दरिद्रों के कष्ट दूर करने का उपाय दान 
है। धन की विषमता के कारण जब तक लोगां का अन्न वस्त्रादि' 
का कष्ट है तब तक दान आवश्यक है । लोगों को अन्नादि की 
कमी न रहे तो दान का प्रयोजन नहीं है। शास्त्र दरिद्रों का 
भरण करने के लिए कहते हैं, धनियों को घन देने का निषेध 
करते हैं । रोग होने पर ओषधि आवश्यक है ओर' नीरोग के 
लिए व्यर्थ है। समाजवादी शासन से सब' खा पी सकेंगे । 
सबको काम मिलेगा | सबके पास रहने को स्थान होगा। उस 
दशा सें दीन नहीं होगा | इसलिए कोई दान भी नहीं चाहेगा। 
दान के दोष भी हैं| दीन अपने आपको अत्यन्त तुच्छ सममने 
लगता है। आत्मा की अन्तर्निहित गूढ़ दिव्य शक्तियों पर 
उसका विश्वास नहीं रहता। भिखारियां की नहीं अथकष्ट से 
परिडतों की दशा भी अपमानपू् हो जाती है । इने गिनों को 
छोड़कर सब की पीड़ा दान से दूर नहीं हो। सकती । इसलिए 
विद्वानों को उपेक्षित रहना पड़ता है। लद्धमी सरस्वती का 
बेर प्रसिद्ध है जीविका के लिए महाकवियों को राजाश्रय में 
रहना होता था । सब राजपश्डित नहीं बन सकते थे। 
परिणाम में बहुतों के दिन दरिद्रता में बीतते थे। अनेक बार 


सकर 
बहा [काम 


द्वार पर जाकर संपन्न दाता का दशन नपा सकने से किसी 
प्राचीन कवि ने अपने खेद का निवेदन लक्ष्मी से इस प्रकार 
किया है--- | । 
निद्राति स्नाति झ्ुड'्क्त चलति कचभरं शोषयत्यन्तरास्ते, 
दीव्यत्यक्षेनेचायं गदितुमबसरों भूयआयाहि याहि ।। इत्युदरण्डे 
प्र सूणामसऋदधिकृते वोरितान्‌ द्वारिदीना, नस्मान्पश्याब्धि- 
कन्ये सरसिरुहरुचामन्तरड्र' रपाजड्: || 

अथम्‌ धनियों के द्वार पर हम कई बार जाते हैं| उद्दरड 
द्वारपाल अन्दर जाने से रे.क देते हैं। और कहते हैं. अभी प्रभु 
सो रहे है, नहा रहे हैं, टहल रहे हैं, धूप में केश सुखा रहे 
है, जुआ खेल रहे हैं, अभी कहने का अवसर नहीं फिर 
आना इस समय जाओ | समुद्र पूत्री ! हम दीनों को कमल 
सुन्दर कटाज्षों से देख | इस प्रकार के अनेक पद्म प्राचीन काव्यों 
में मिलते हैं । कई कविताओं में कवियों ने अपयोप्र दान का 
अच्छा उपहास किया है । हिन्दी के प्राचीन काव्यों में इसके 
बहुतेरे उदाहरण हैं। जिन्हें राज कृपा से प्रचुर सम्पत्ति मिल 
जाती थी वे आश्रयदाता की चन्द्रोज्वल कीति का अति सुन्दर 
बणन करते थे। कहने को भोज प्रत्येक अज्षर पर लक्ष के 
दाता कहे गए हैं। इतने पर भी भोजराज्य में दरिद्रता के 
संताप से पंडित नहीं बच सके । अतिशयोक्ति के अनुसार 
एक ओर भोजराज की दान महिमा से पंडितों के घर में 
रत्नों के ढेर कूढ़े के समान उठाकर फेंक दिए जाते थे ओर 
दूसरी ओर उसी राज्य में किसी कवि के भुख से सरस्वती 
इसलिए चली गई कि कांजी पीने के समय कहीं जल 
न जाय। ' 

बहुत ब्राह्मणों का निवोह पुरोहिताई से है। सब यजमान 
धनी नहीं होते इसलिए दान दक्षिणा पर्याप्त नहीं मिलती । इस 
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कारण, प्रतिग्रहजीवी ब्राह्मणों का चुद्रभाव यज्ञ विवाहादि के 
अवसर पर भमूततिमान्‌ होकर दिखाई देता है| निमन्त्रण पाकर 
आठ आने या रुपये की दक्षिणा के लालच से भोजन करने 
के लिए बहुत दूर भागे जाते हैं। अन्नादि के ब्यवसायिओं के 
समान दक्षिणा के लिए कई प्रकार के कूट' प्रपंच करते हे 
दान को धनाजन बना लेने से ब्राह्मण शूद्र हो जाता है और 
चाहता है महान्‌ बनकर प्रतिष्ठा। इस विडम्बना से दान 
ओर प्रतिभ्रह दोनों ही दूषित हो जाते हैं | जो लोग जन्म मात्र 
के प्रभाव से ब्राह्मण को आदरणीय मानते हैं, वे सामने मिलने 
पर सिर भ्ुकाकर प्रणाम करते हैं, आशीवांद लेते हैं, ओर वे 
ही स्वादु भाजन की लालसा के कारण घृणा भी करते हैं । जाति 
का ऊंचा भी समभते हैं ओर भावों का शूद्र भी। इस अपमान 
से बचने के लिए कई सनस्वियों ने भोजन के निमन्त्रण का 
स्वीकार करना छोड़ दिया है । शक्ति होने पर कोई भी प्रतिग्रह 
नहीं चाहता। स्मृतियों ने भो प्रतिग्रह को निकृष्ट कहा है | घर्म 
शास्त्र के अनुसार दान ओर प्रतिभ्रह समाज के सुख के लिए 
अत्याज्य नहीं हैं । यह समाजवाद का उत्कष है कि उससे दान 
अनावश्यक हो जाता है। 
दूसरा सामान्य धर्म संतोष हैे। इसकी समाजवाद में 
सदा आवश्यकता है । वस्तुतः समाजवादी व्यवस्था में जितनी 
आवश्यकता संतोष की है उतनी अन्य व्यवस्थाओं में नहीं 
है । जब खाने पीने की पूरी सुविधा होगी, काम के लिए इधर 
उधर चितातुर होकर भटकना न पड़ेगा तब काम के अनुसार 
धन मिल्तेगा । इस दशा में शरीर वा बुद्धि के श्रम. का अनुरूप 
फल पाक र भी कोई अपने को दरिद्र समझे, अधिक सम्पत्ति 
न होने से व्याकुल होने लगे तो उसे संतोष का उपदेश देना 
चाहिए | जीविका की चिन्ता नहीं, श्रम का पूरा फल मिलता 
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कोई पू'जीपति अपहरण नहीं कर रहा फिर दु:ख का कारण 
क्या ? जो मिले उसमें सुख मानना चाहिए । निवोह्‌ की चिन्ता 
से मुक्त कोई भी पुरुष श्रम के फल से संतोष कर सकता है। 
धन और विषयसुख की उच्छखल लालसा संपन्न को दरिद्र 
सुखी को दुःखी कर देती है।तब मनुष्य दूसरों के उचित 
अधिकार को मिटा देना चाहता है ओर समाज की शान्ति 
टूट जाती है | वृष्णा की आग संतोष के बिना शान्त 
नहीं होती । 
अब इश्वर भक्ति का विचार कीजिए | समाजवादी हों या 
न हों आजकल बहुत लोग भगवान्‌ के भजन से मनुष्य की 
हानि समझते हैं। भगवान्‌ का स्वरूप आचार्या के मत में 
विविध प्रकार का है । वात्य्यायन, उद्देतोकर आदि नेयायिक 
ओर ग्रशस्तपाद आदि कणाद के अनुयायिओं के मत में वह 
संसार का कतों है ओर कर्मा का फल देता है। 
शंकराचायें जी के अनुसार वह माया विशिष्ट ब्रह्म है 
रामानुज आचाये के मत में चित्‌ अचिदू विशिष्ट ब्रह्म 
इंश्वर है| भगवत्याद पूर्णप्रज्ञाचाय जी के अतुसार वह संसार 
का कता ओर भक्ति से प्रसन्‍न होकर जीवों को मोक्ष देने वाला 
है। योग के अनुसार वह क्लेश कमे ओर उनके संस्कारों से 
रहित पुरुष विशेष है। इश्वर के विषय में ओर भो अनेक मत 
हैं। इस मत भेद के कारण ईश्वर वादियों के भिन्‍न भिन्न वर्ग 
बन जाते हैं । इस भेद का कारण होने से यदि इंश्वर्भजन को 
अनिष्ट काये कहा जाता हैं तो यह ठीक नहीं है। मत भेद होने 
से वर्गों का परस्पर विरोधी होना आवश्यक नहीं है। ईश्वर के 
विरोधी संसार के मूल कारण का रूप एक प्रकार का नहीं 
कहते | कोई मूल तत्व को नित्य अपरिणामी मानते हैं । दूसरों के 
मत में वह प्रतिक्षण परिणामी अब्यक्त है। डार्बिन के विकास 
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बाद का विचारकों में बहुत आदर है। उसमें कुछ कम मत 
नहीं । अत्यन्त स्थूल वस्तु का रूप सबको एक प्रतीत होता है । जो 
सूक्ष्म है, इन्द्रियाँ जिसे नहीं जान सकती उसके विषय में, 
विचारकों के मत नाना हो जाते हँ,। सूक्मतत्व अचेतन'हो या 
चेतन उसके लिए सबका एक सत होना असम्भव है | नाना मत 
' होने पर अचेतन सूल कारण क विचारक विरोधी नहीं बनते | 
चेतन कत्तो का अनुसन्धान भी इसी ग्रकार होता है। केवल मत 
भेद होने से किसी पदार्थ को अग्राह्म मानने से बढ़ी गड़बड़ी 
होगी। अतिसूक्ष्म अतीन्द्रिय अर्थ तो क्‍या स्थूल इन्द्रियगम्य 
अथा का परोक्ष रूप विचारकों के मत में एकता नहों। इस 
अलोकिक वस्तु में परीक्षकों के नाना मत हें। अपने पक्त की 
पुष्टि के लिए प्रत्येक ने गंभीर विचार किया है। न्याय और 
बेशेषिक के मत में तन्‍्तु ओर पट सव्वेथा भिन्न हैं। सांख्य के 
अनुसार वे अभिन्‍न हैं | कुमारिलभट्टपाद ओर जैनों के अनुसार 
भिन्‍न अभिन्‍न है. । श्री शंकराचाये जी के मत में कारण वस्तुतः 
सत्‌ है और कार्य विवते हे । केवल कल्पित है। इस मतभेद के 
कारण तन्तु ओर पट की सत्ता में रत्ती भर संशय नहीं होता। 
ओर न इससे कोई हानि होती है। एक इश्वर ही क्‍या सर्वे 
सम्मत सत्य अहिसादि के विषयमें भी कुछ कम मतभेद नहीं हे । 
सच बोलना चाहिए यहां तक तो किसी को विवाद नहीं । पर 
इस प्रकार के अवसर आ पड़ते हैं जिनमें लौकिक और परी- 
क्षक समानरूप से एक ,मत नहीं रख सकते। निरप्राध गो 
किधर गई है ? कसाई के इस प्रश्न के उत्तर पर विचारकों का 
मत एक नहीं । सत्य के समान अहिसा आदि की भी यही दशा 
है। क्‍या कतेब्य है ओर क्या अकर्तेब्य है इस निश्चय के 
कठिन हाने से सत्य और अहिंसा मनुष्य के अहितकर नहीं 
बन जाते | इन सहान धर्मा के बिना किसी समाज में व्यवस्था 
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नहीं हो सकती । स्वयं समाजवाद में अनेक मत है। आचाये 
काले मास के पू्ववर्ती ओर परवर्ती विद्वान समाजवाद के 
भिन्‍न रूपों का वर्णन करते हैं। इतने से न समाजवाद दृषित 
है न इश्वरवाद | साधारण लेगों का व्यवहार स्थूल वस्तु से 
होता है। वे परीक्षकों के गहरे विचारों में नहीं जाते | व्यवहार... 
में उससे लाभ भी नहीं । वस्र के ओढ़ने, पहनने से लोगों का 
काम पूरा हो जाता है । साधारण ले.ग इश्वर को संसार का कतो 
न्‍्यायकारी ओर सुखों का धाम समभते हैं । बस इतने से 
उनका व्यवहार शान्ति के साथ चलता है । आचायों 
के मत और युक्ति प्रपंच उनके लिए अनावश्यक है । समाजवादी 
शासन में भी साधारण जनता जीविका, चिकित्सा ओर खान- 
पान की सुविधा से पर्रिचित होती है | उसका समाजवाद 
पर प्रेम इस सुविधा के कारण होता हे। उसे समाजवाद के 

गूढतत्वों ओर विविध मतों का ज्ञान नहीं होता। 
इंश्वरवादी सम्प्रदाय लड़ते भंगड़ते रहते हैं। पर तके का 
आश्रय लेने वाले सम्प्रदाय इंशवर को किसी प्रकार का मानें 
थे उससे मनुष्य क्या प्राणिमात्र के साथ श्रेम का उपदेश पाते 
। झगड़े का कारण साम्प्रदायिक लोगों का क्षद्र अभिमान 
ओर स्वार्थ होता है। उसे छिपा कर प्रत्येक अपने पक्ष को 
न्‍्याययक्त सिद्ध करने के लिए इश्वर का नाम लेता है। जमेनी 
पोलेण्ड पर आक्रमण करता. है। बृटेन ओर अमेरिका जम॑नी 
के साथ य॒द्ध करते है। सब देशों के लोग परमेश्वर को अपने 
पक्त में समझते हैं ओर विजय के लिए प्रार्थना करते हैं। वास्तव 
में इंश्वर किसी को भी दुर्बंल पर चढ़ाई करने की आज्ञा नहीं 
देता | लूटमार के लोभ से भारतवर्ष पर बाहर के लोग जब 
आक्रमणं करते थे तब वे भी “अल्लाहो अक़बर” का नाद 
करते थे और राजपूत “हर हर महादेव” का घोष करते 
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थे। इन यद्धां का कारण वास्तव में स्वाथ था। इखर कई 
नाम केवल धोखा देने के लिए है। सम्प्रदाय ओर इंश्वर 
एक नहीं है। स्वाथमूलक संग्रामों का कारण इश्वर विश्वास 
नहीं | नामः लेकर अत्याचार करने से निर्दोष सदोपष नहीं 
हो जाता | कपट केवल इंश्वरवादियों में नहीं होता जिनका 
इंश्वर पर विश्वास नहीं है वे भी अत्यन्त भयंकर मारकाट 
करते हैं। जापान ओर चीन में बौद्धों को बहुसुख्या है । 
चीन पर चढ़ाई करके जापान ने जो नर-संहार किया है वह 
किसी भी संग्राम से कम नहीं है । ईश्वर के न मानने से ही 
शान्ति होती हो तो इन दोनों का बेर न होता । 

समाजवादी समाजवाद को परस्पर विरोध का परम शरत्र 
मानते है। उनमें भी बड़ा उम्र बेर है। जो शक्तिशाली है जिनके 
पास अधिकार है वे समाजवाद के नाम पर विरोधियों को 
समूल नाश करने की चेष्टा करते हैं। जहां समाजवादी शासन 
है वहां इसके रुृष्टान्त प्रसिद्ध है। अभिज्ञ लोगों से कुछ छिपा 
नहीं है । जिसका नाम लेकर लोगों को वंचित किया जाता है 
उसकी उत्तमता का प्रमाण स्वयं कपट है । सोना कह कर जब 
पीतल को बेचते हैं तो सोने का अधिक मूल्य पहले ही निम्।ित 
होता है । 

इश्वर का यथार्थ विश्वास पाप से बचाता हे। लाखों हे जो 
भगवान को प्रसन्न करने के लिए दीन दश्ियों की सहायता सें 
तत्पर रहते हैं। राजद्रण्ड का भंय लोगों को स्पष्ट रूप से.. 
अन्याय नहीं करने देता। पर छिपकर पाप करने से राजदंड 
की शंका नहीं रहती । राजा के अधिकारी सब स्थानों पर नहीं 
हैं।ओर जो लोग ईश्वर को सर्वव्यापी मानते हें वे कहीं भी 
नहीं छिप सकते | अन्दर, बाहर, दूर, पास सब स्थानों पर इंश्वर 
देख रहा है। इश्वर का भय न हो तो लोग कहीं अधिक उपद्रव 
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करने लग जांय । राजद्ण्ड मनके द्वारा अनिष्ट चिन्तन को रोक 
नहीं सकता पर ईश्वर का विश्वास मन शुद्ध रखता है। हजारों 
लाखों, ईश्वर का भजन करते हैं, ओर अन्याय से धनाजन भी 
करते हैं। इससे स्वार्थोका भारी लोभ प्रकट होता है जो परमेश्वर 
की उपेक्षा कराता है। दरिद्वता की प्रचण्ड पीड़ा भी इश्वर का 
ध्यान नहीं करने देती। भूख और दृष्णा शरीर और मन के 
प्रवल विकार हैं, जिनके सामने कोरा इश्वर विश्वास .प्रायः दब 
जाता है। दब जाना और बात है और शुत्य होना और । पानी 
का शीतल स्पर्श आग के संयोग से दब जाता है पर आग के 
शान्त होते ही प्रतीत होने लगता है। इसी पानी में आग बुझाने 
की शक्ति है। केवल ईश्वर का जाष लोभ और भूख के उपद्रवों 
को नहीं हटा सकता। उसके लिए समाजवाद चाहिए। पर 
ईश्वर भक्ति के लाभदायक प्रभाव का खंडन असंगत हें । 
स्वभावतः ईश्वर भजन परोपकार में प्रवृत्त करता है, अपकार 
में नहीं । 


ईश्वरवाद ओर समाजवाद का सोहाद॑ 


परिवार में कोई छोटा बड़ा नहीं होता | सबका परस्पर स्नेह 
होता है । पिता की दृष्टि में सब व्यक्ति समान होते हैं। सब 
योग्यतानुसार काम करते हैं। प्रत्येक दूसरे की चिन्ता रखता 
है। एक की आपत्ति से सब दुःखी होते है। यथा सम्भव परस्पर 
सहायता करते हैं । ईश्वर प्राणियों का पिता है ओर सबका एक 
परिवार है। परिवार-भावना इश्वरवाद्‌ का एक स्वाभाविक 
परिणाम है। सामान्य रूप से ईश्वर भक्तों का यह विश्वास है 
कि धनी दरिद्र प्रबल दुर्बल का यहां चाहे कितना भी भेद हो 
पर ईश्वर की दृष्टि में सब एक हैं। समाजवाद के सिद्धान्तों के 
साथ परिवार-भावना का पूरा पूरा मेल है । समाज हित के 
बिरोधी पू'जीपति परिवार के बुरे व्यक्ति के समान दर्डनीय हैं । 
परिवार में यह कोई नहीं कह सकता कि एक सुन्दर स्वाद 
भोजन करे और दूसरा भूखा तड़पता रहे। परिवार सफल चाहे 
न दे सके पर इच्छा यही होती है कि प्रत्येक यथा शक्ति काम 
करे, और सबको आवश्यकता के अनुसार मिले। ईश्वर के 
विशाल परिवार मनुष्य समाज की भी यही इच्छा होनी 
चाहिए । परिवार और समाज में अत्यन्त भेद नहीं है । व्यक्तियों 
से परिवार और समाज बनता है। व्यक्ति कारण हैं और 
समाज कार्य। परीक्षकों ने भोतिक पदार्थों में जिस कार्यकारगण 
भाव का प्रतिपादन किया है उसके अनुसार ब्यक्ति और 
समाज का विचार हो सकता है| न्याय और वैशेषिक के अनु- 
यायी तन्‍्तु और पट को सर्वथा भिन्न मानते हैं | तन्तु सिलकर 
पट बनाते हैं | पर पट' उनसे भिन्न है . उसकी प्रथक्‌ सत्ता है । 
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अलग होने पर भी पट तन्‍्तुओं के बिना नहीं रह सकता 

रहेगा वह तन्तुओं के आश्रित होकर । यदि इस रीति से समाज 
ओर व्यक्तियों का सम्बन्ध हो तो ईश्वर और मनुष्यों का 
समाज प्रत्येक व्यक्ति पर आश्रित होगा । इंश्वर की भी समाज 
के आरम्बक ब्यक्तियों में मानना होगा। समाज के शरीरी 
व्यक्तियों में जो साम्य है वह जितना समाज रचना के लिए 
आवश्यक है उतना ईश्वर और व्यक्तियों का भी है। शरीरी 
व्यक्ति चेतन ह“ओर ईश्वर भी | मनुष्य अल्पज्ञ है और इंश्चर 
स्वज्ष, इतना भेद है पर यह गुणों का मात्रासद हैं| सात्रासेद 
से गुशी की ज्ञाति नहीं भिन्न होती। शरीरी व्यक्ति प्रत्यक्ष 
दिखाई देते हैं ओर ईश्वर का अनुभव साज्षात्‌ रूप से नहीं 
होता | यही दशा तन्तु और पट में भी है । पट के आरम्भक 
तन्तुओं के मूल कारण परमार है. जो दिखाई नहीं पड़ते | तन्तु 
ओर परमाणु अवान्तर जातिभेद के होने पर भी मूल में सजा“ 
तीय हैं। तन्तु और परमाणु पाथिव है। पट जिस अकार 
तन्तुओं के बिना नहीं रह सकता इस ग्रकार समाज व्यक्तियों 
के बिना. कहीं...आश्रय नहीं- पा सकता | परिवार में पिता के 
के अबन्ध का भार कोई भी योग्य ब्यक्ति ले लेता है। ईश्वर का 
आदेश मानकर समाज का कोई गुशी समथ व्यक्ति व्यवस्था 
का काम करने लगता है| आरम्मवाद के अनुसार समाज का 
यह रूप है। कपिल मुनि के अनुयायी तन्तु ओर पट का तादात्म्य 
मानते हैं। तन्तुओं का परिशाम पट के रूप में होता हे | 
एक एक तन्‍्तु में पट अव्यक्ल रूप से विद्यमान है। छोटे से 
अंकुर में बृक्त तना शाखा पत्र फूल फल के साथ रहता है । पर 
दृष्टि में नहीं आता। सांख्यों का यह परिणामबाद पातञ>जल 
विचारकों को इष्ट हैं । योग ही नहीं श्री शंकराचार्य के अनुयायी 
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अंड्ेती भी व्यवह्मर में परिंणामवाद को स्वीकार करते हे । 
अद्वेती ब्रह्मवादी हैं | परिणामवाद से व्यक्ति और समाज का 
अभेद है । जिस प्रकार प्रत्येक तन्‍्तु पट है इस प्रकार प्रत्येक 
व्यक्ति समाज है। कुछ तन्तु दुबेल हों ओर कुछ सबल तो पढ 
उत्तम नहीं बनता | व्यक्तियों के पीड़ित होने-पर उत्तम समाज 
का आविभाव नहीं हो सकता । व्यक्तियां के सबल हहोने-पर 
समाज सचल होगा । पट के कारण तख्तु हैं ओर तन्तुओं- को 
मूल अव्यक्त है । अव्यक्त - व्यक्त के रूप में दिखाई-देता हे 
पर मूलरूप छिपा रहता है | समाज, के कारण व्यक्ति शरीरी 
मनुष्य हैं. . उत्तका अपना शुद्ध रूप शरीर से हीन हे। इन 
अशरीर आत्माओं के समान शरीर रहित इंश्वर भी समाज का 
अव्यक्त कारण है। अव्यक्त व्यक्त में प्रकट होता है | अव्यक्त 
इंश्वर ओर आत्माओं का स्वरूप समाज में अभिव्यक्त होता 
है । उत्तम समाज के विशाल स्वरूप में अव्यक्त इश्वर के 
महान ऐश्वय का साज्ञास्कार है। पतञ्जलि कुमारिल भट्टपाद 
के अनुयायी ओर जैन कार्य कारण" का भेदाभेद मानते हैं । 
इनसें अवान्तर भेद होने पर भी इस अंश में एकमत है। सम्तु 
ओर पद का परस्पर भेद ओर असेद है। इनमें पतरजलि 
इश्वरवादी हैं | भट्टपाद और जैन संसार के कतो-ईश्वर का 
निषेध करते है। सेदाभेदवाद से व्यक्ति और समाज-का भी 
भेद ओर अभेद है | परिणामवाद के समान इस पक्त सें इंश्चर 
मनुष्य दोनों व्यक्ति हैं | समाज में इश्वर है और मनुष्य -भी। 
विना समाज के इेश्वर का सम्पूर्ण दशेन असंभव है। बोद्ध 
कारये को समूह मात्र कहते हैं। समुदाय समुदायी कारणों से 
बिलकुल प्रथक्‌ नहीं पर परिणाम भी नहीं। तन्तु-पर्ट रूप में 
नहीं हुए केवल इकट्ठे हो गए है। इस रूपमें उनका नाम पे घर 
दिया गया। इस संघातवाद को श्री रामानुजांचाये के ईश्वर- 
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बादी अनुयायी युक्त समभते हैं । संबात पक्ष में समाज ब्यक्तियों 
का समूह है परिणाम नहों । समुदायों व्यक्तियों में यहां इश्वर 
ओर मनुष्य दोनों हैं। समुदाय के लिए समग्र समुदायियों का 
होना आवश्यक है । एक इंश्वर ओर एक मनुष्य से समाज का 
निमोण नहीं हो सकता | आरंभ परिणाम और संघात में से ' 
कोई भी पक्ष हो, समाज का रूप इश्वर के सम्बन्ध से मनुष्यों 
का अत्यन्त कल्याणकारी है। इश्वर के कारण मनुष्य परस्पर 
भाईचारे का अनुभव सहज ही करने लगते हैं। परिवार का 
भाव आत्मीयता के विकास का उपाय है। जितना आत्मीयता 
फैलती है उतना ही स्वार्थमूलक "में? 'मेरे! का संकुचित रूप दूर 
होता है, पर का अभ्युदय अपना प्रतीत होता है। स्व ओर पर 
का भेद नहीं रहता | बच्चा जब फल खाकर मुस्कराता है तब 
पेट बच्चे का भरता है पर माता पिता देख देख कर तृप्त होते 
हैं । उनके आनन्द की सीमा नहों रहती | जीब और इेश्वर के 
भेदवादी मत में इेश्वर का विश्वास समाज में परिवार के भाव 
ओर उसके द्वारा आत्मभाव को अभिव्यक्त करता है । 
जीब ओर ईश्वर के अभेदवादी मतोंमें मनुष्य क्या प्राणीमात्र 
इेश्वर है साज्षात्‌ ब्रह्म हे। इसका सीधा फल है व्यापक आत्म- 
भाव | जो सबको बह्य-का अपने आत्मा का स्वरूप समभता है 
बंह धनी ओर निधन शिक्षित ओर अशिक्षित रोगी और नीरोग 
के भेद को स्थिर नहीं रहने दे सकता | यह सब अन्याय अज्ञान 
के कारण है | मनुष्य मनुष्य में भेद अज्ञान है । 
अभेदवाद दो प्रकार का है। एक भेद को सत्य समझता है 
ओर दूसरा मिथ्या | सत्यप्रपंचबादी के अनुसार प्रपंच भी सत्य 
और ब्रह्म भी | प्रपंच के मिथ्यात्ववाद में प्रपंच मिथ्या और 
केवल त्रह्म सत्य है। दोनों अनेक में एकता को देखते हैं । सोना 
सत्य और कुण्डल अंगूठी भी सत्य । आकार मात्र के भेद से 
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कुप्डल ओर अंगूठी नाम पड़ गया। वास्तव में सोने से अत्यन्त 
भिन्न कोई वस्तु नहीं है। जहां केवल प्रतीति में भेद है चहा 
परमाथे अभेद द्वै । स्वप्न में बहुत कुछ दिखाई देता है पर होता 
है केवल आत्मा | कुछ भी हो दोनों एकता देखते हें । प्रत्येक 
मनुष्य इंश्वर है। उसका ऐश्वर्य आत्मा में है। सबके शिक्षित 
नीरोग बलवान ओर सम्पन्न हीने पर आत्मा का महान्‌ व्यापक 
ऐश्वये दिखाई दे सकता है। जब सब एक हैं तब एक धनी हो 
तो दूसरा क्यों नहीं ? करोड़ों भूखे चिंतातुर दो चार 
धनियों में एक आत्मा का अनुभव नहीं करते। दो चार को 
जो सुख है वह सबको मिले तो ऐक्थ का संवेदन होता है। 
समाज स्व हे-आत्मा है। समाज का ऐश्वर्य अपना ऐश्वये हे । 

भेदवाद हो या अभेदवाद मनुष्य समान है. एक हैं। 
अनेक में एकता का अनुभव इश्वरवाद का फल हैं । समाजवाद 
भी मनुष्यसमाज में आ्राठ्भाव चाहता है। फल एक है साधन 
दो हैं| इश्वरवाद में आत्मा के असंकुचित विशाल स्वरूप की 
अभिव्यक्ति साधन है ! समाजवाद में भूमि कल कारखानों और 
पूजी पर किसी एक के अधिकार का हटाना उपाय है। पहला 
आमभ्यन्तर है और दूसरा बाह्य । इन दोनों का संयोग सरिकांचन 
के समान सुन्दर ओर अ'कुर और पानी के समान शुभ फलों 
का देनेवाला है। 


है 5 28. (३ 
वध की अपरिहायता 


समाजवाद समाज रचना के विरोधी कारणों का विनाश 
करता. है। समाजवाद के अनुसार समाज, का शासन पीडन का 
अन्त कर देगा। पेट भरने की चिन्ता न होगी। रहने को मकान 
मिलेगा। शिक्षा ओर बिकित्सा का प्रबन्ध उत्तम होंगा। 
इतना होने पर भी कम के सप्तुचितर विमाग के बिता समाज का 
अश्युदय नहीं हो सकता | प्रतिबन्ध को हटाना आवश्यक है पर 
केवल इतने से काय की उन्नति नहीं हो सकतो। उन्नति के कारण 
भिन्न होते हैं । मनुष्यों की शक्तियां भिन्न प्रकार की है. | सूच्म 
दर्शी विवेचक हैं जो ज्ञान बल से समाज की उन्नति कर सकते हैं । 
कुछ में शासन का सामथ्य होता है । कइयों की प्रतिभा व्यापार 
में चमकती है। वे लोग भी हैं जो शरीर के श्रम से ही समाज के 
हितब्में तत्पर रह सकते हैं। इन विविधगुण वाले लोगों का 
गुणानुसार नियत हितकर काय करना. वर्ण धम है। शुद्ध बख 
धर्म इतना ही है | यदि लोग गुणानुसार कम न करें तो दरिद्रता 
का संताप न होने पर भी समाज का उत्तम हित न होगा। समाज 
के हित की रक्षा उन लोगों के हाथ में होनी चाहए जो विद्वान 
विषय-भोग की तीत्र लालसा से शून्य निसप्रह हों । पर यह भार 
दसरे लोग लेंगे तो अवश्य कलह होगा । स्वार्थ चिन्ता और अज्ञान 
समाज के हित को छिन्न-भिन्न कर देंगे। अबने रवभाष के प्रति 
कूल कार्यों के करने पर एक का काय दूसरे का सहायक न हो 
सकेगा | कर्मा के नियत न होने से कोई भी अपने काम में 
कुशल न हो सकेगा। इस दशा में काम का फल्न निक्ृष्ट कोटि का 
होगा। समाज़बादी शासन में वर्ण धर्म की प्रतिष्ठा उत्तम रीति 
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से हो सकती है । समाज के हितेषी विद्वनों को जब परिवार के 
' निर्वाह के लिए पू'जीपतियों पर आश्रित न होना पड़ेगा तब वे 
स्वच्छन्द भाव से अन्याय को रोकने के लि कह सऊझेंगे ! उन 
नियमों का विधान होगा जि।नसे किसी एक वे का न होंकर 
सबका हित होगा । शासन के अधिकारी पूरे ज्ञात्र धर्म का पालन 
करेंगे । सैनिक पेसों के लोभ से नहीं समाज की रक्षा के 
विचार से आवश्यकता :होने पर संग्राम करेंगे। वेश्य का सारा 
यत्न समाज को संपन्न बनाने के लिए होगा | डर वा किसी प्रकार 
की धमकी के न होने से शूद्र कत्त व्य समझकर सेवा करेंगे । 
अध्यापन आदि कर्मा का स्त्रांथ मूलक हे!ना वर्ण व्यवस्था के 
लिए आवश्यक नहीं है । समाज हित का साधन होने पर भी 
इनमें वर्णों के व्यवस्थित करने का सामथ्य पूरा रहता है. । 
वर्णो व्यवस्था को अनेक समाजवादी और असमप्राजवादी! 
आजकल व्यवहारोपयोगी नहीं मानने । इतना ही नहीं देश केः 
लिए हानिकारक भी समभते हैं। जन्म प्रधान न मानकर कर्म 
अधान मानने से हानि का आजक्ष प सहज ही दूर हो जाता है । * 
गुण कम की उपेक्षा करके केबल जन्म मूलक वर्ण व्यवस्था 
मानना युक्ति संगत नहीं है | इससे ब्राह्मणों को लाभ रहता है. 
पर ज्ञत्रिय, वैश्य और शूद्र को अन्याय पूर्ण कष्ट सहने पड़ते हैं । 
जो जितना निक्ृष्ट माना गया उसे उतन्ग क्लेश है। शूद्र सब से 
निकृष्ट मान लिया गया इससे उसके कष्ठों की सोमा न रही | 
शूद्रों में सी जन्म से ऊंच नीचपन चला | अत्यन्त निकृष्ट समझे 
जाने वाले शूद्र की मनुष्य के साधारण स्वाभाविक अधिकारों से 
वश्चित कर दिया गया । पीडित शुद्र जब अपने घर्म के पात्नन में 
अंसमथ हो गया तब बिना श्रम के उच्च पद पाने वालि वर्णा में 
भी अपने धर्म से पतन का आरम्भ हो गया। वे मिथ्यामिमानी 
ओर दम्भी हो गए । स्वधर्स से-अपने कर्मा से हीन होने के कारश 


( ४४ ) 


धर्णो में भारी अव्यवस्था हों गईं। शुद्रों को धंन प्राप्ति के 
स धनों तक पहुंचने नहीं दिया जाता । धन के अभाव में उनके 
शरीर और आत्मा की उन्नति नहीं होती | योग्यताका नाश करके 
उन्हें जन्म से अयोग्य ठहरा दिया जाता है । मिथ्यामिमान से 
ऊंचे बने लोग शूटद्रों को परिश्रम से प्राप्त घन का भी उपभोग 
नहीं करने देते | चांदी के भूषण नहीं पहरने देते। कुशों से 
पानी नहीं भरने देते। वधू को पालकी में बेठने नहीं देते। 
अन्याय से पीड़ित शूद्र श्रब विद्रोह करने लगे हैं। वे इस वर्ण 
भेद पर भतिष्ठित समाज को छोड़ने के लिए उद्यत हैं। मनुष्य 
के स्वाभाविछ अधिकारों को पाने के लिए अनेक आत्म संभान 
रखने वाले शुद्र वर्ण भेद से रहित, अबेदिक मतों के मानने वाले 
नोगों में चले गए। कोई भी मनुष्य गुण कर्म कौ समान योग्यता 
होने पर केवल जन्म के कारण किसी समाज के तिरस्कार को नहीं 
सह सकता | जन्म माह पर आश्रित होने से वणे भेद श्रयोग्यों 
| को कम का अधिकारी और योग्यों को अधिकार से हीन 
कर देता दे।इस दशा में मनुष्यों के काम परस्पर सद्दायक 
न हो कर विरोधी बन जाते हैं और समाज का निर्मोण नहीं 
होता | वर्णशंभेद समाज की रचना करता है पर वही समाज 
को भंग करने लग गया । इसका मूल द्वे वणों को जन्म मूलक 
ज्ञाति समझना । जिनकी जाति जन्म से भिन्न है उनके 
गुण-कर्म समान नहीं होते | बिल्ली, कुत्ता, गौ, घोड़ा, गधा, 
दाथी, आदि भिन्न जातियों के आणी हैं । उन्तके गुणकमे 
भी भिन्न हैं जब विविध कुलों के मनुष्यों कों जन्म से भिन्न 
जाति का मान लिया तब गुण कर्मों को स्वभाव से भिन्न 
मान लिया गया। वैश्य वा शूद्र नामधारी कुल के बालकों 
के गुण कितने भी प्रत्यक्ष हों पर उन्हें जन्म भर के लिए 
अभ्यापकं घा शासक भआदि पदों के अयोग्य माना जाता है। वर्णे 
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घोड़ा दवाथी आदि के ७ १० न गर झाश्रित हो तो उसे जाति 
सकते हैं | वृस्तुतः व कम पर आश्वित है। समाजबाद 
जम मूलक बुण भेद का अन्धकार ओर प्रकाश के मे 
विरोध है। समाजबवाद के अमुसार प्रत्येक मनुष्य भा 
(ोग्यता के अनुकूल के करता है और कम के अनुसार हे 
पाता है इस रीति से मनुष्यों के काम परस्पर सहायक दो झा 
हैं। काम और गुण देखकर योग्यता का निश्चय होता है. शाम 
से नहीं। शूद्र नामधारी अथवा गुण कम के अनुसार शहर ४ 
पुत्र. यदि ब्राह्मण, ततत्रिय था वेश्य के गुणों बाला हो तो १मे 
गुणानुसार कर्म करने का पूर्ण अधिकार है। व्यपहा! ४) 
देखकर गुणों का निश्चय होगा जन्म से नहीं। याग्यता $ 
श्रनुसार कम. का श्रधिकार होने से सभी झन्यायो का पर्क! 
हो जायगा | पूंजी अन्याय से उत्पन्न द्वोती है, दूमरो को इछि' 
बनाती है भौर गुण कम द्वीत को ग्रायः अधिकार सम्पन्न, घनी। 
बनाती है | समाजवाद इस पूजी का बिनाशब दै। पूंजी फे 
ते रहने पर कोई अयोग्य घनी नहीं बन सकता । न बह दूसरों ढो 
पीड़ा पहुँचा सच्ता दैन प्रतिष्ठा पा सकता है। गुणों डे 
बिना केवल जन्म से उत्कषे सी निम्न कुल्ल के होगों ढों हरि 
ओर अपमासित करता है, ओर अयोग्यों के हाथ में अधिडा?, 
देता है। इस लिए समाजवाद जन्म के कारण न्यांग से हाज। 
अधिकारों का अपहरण नहीं होने देगा । जन्म पर आधिश 
बणबाद पूजी से बदुकर अन्याय का कारण बनता है। 
एक भनी बआाह्मए वा दारत्रिय दूसरे अजाह्मण या झत्रिय हो हथी 
तक छोटा समझता है जब तक दरिद्रता है । जहां इनड़ी 
दरिद्रता दूर हुई कि वे जनोी उसको अपने समान समन 
लगते हैं।पर वेश्य बा शुद्र कितना भी ऐश्रर्य शाह्षी हमें 
न हो जाय उसे जअन्मामिमानी आह्ण और शतिद अदा 
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छोटा ही समभेंगे और कभी, योग्य पद पर भअतिथ्टित नहीं 
होने देंगे। धन होने प्र भी योग्यता के अनुसार काम न 
होगा। और समाज की हानि होगी | गुण कर्म पर प्रतिष्ठत 
बर्श्बाद और समाजवाद का कोई भी विरोध नहीं है। उनकी 
परस्पर मिश्रता है | समाजबाद योग्यता के अज़ुसार कमे 
करने का अधिकार देता है। उसी पर वर्ण व्यवस्था प्रतिप्लित 
है| समाजवाद से पराए स्वत्व का अपहरण दूर हो जाता हैे। 
उस उपद्रव हीन निर्भेय दशा में योग्यता के अनुसार कम 
किया जा सकता है। अपहरण का हटाना साधन है. और 
डचित कम कर सकना फल है । इन कर्मा का फल है वर्णों 
की प्रतिष्ठा। बणु, व्यवस्था का फल है समाज का खबथा 
'पूण अभ्युद्य । 


वर्ण का मूल जन्म है या कमे यह विवाद अत्यन्त पुराना 
है। अति प्राचीन काल में भगव्रान्‌ बुद्ध ने वर्णां को कर्मे 
पर आश्रित कहा । उसके अनन्तर बौद्ध और वेदानुयायी 
विद्वानों में इस विषय पर विचार होता रहा। आज अनेक 
वेदिक लोग भी कर्म को वर्ण का कारण समभते हैं| कम-मूलक 
बण व्यवस्था पर अव्यावहारिकता का आत्षेप प्राचीन काल से 
अब तक चला आता है । भगवान्‌ कुमारिल भट्टयाद ने तन्त्र 
चार्तिक में अन्योन्यश्रय दोष दिया है'। ब्राह्मण आदि को यज्ञ 
आदि के करने का अधिकार द्वे । किसी को ब्राह्मण तब कह 
सकते हैं जब कर्म कर चुके और कर्म का अधिकार तब होता 
है जब ब्राह्मण हो। जन्म के मूल होने पर यह दोष 
नहीं रहता । जिसको जन्म से ब्राह्मण प्राप्त है वह यज्ञ आदि 
कर सकता है | दूसरी श्रापत्ति यह है कि कम को कारण मानने 
से व्यत्॒स्था नहीं हो सकती | अभी एक मनुष्य यज्ञ कराता है । 
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कुछ काल के अनन्तर वह सैनिक बन जाता है। उसके 
असन्तन्‍्तर ब्यापार से धन कमाने लगता है। और अन्त 
में उसे भार उठाकर या किसी धनी के बच्चों की सेवा से 
जीविका करनी पड़ती है। इस दशा में उसका कोई भी वर्ण 
नहीं रह सकता । वर्ण जन्म से हो तो उत्कृष्ट निकृष्ट नाना कर्मों 
के करने पर भी एक ही बरण रहेगा। प्रथम आज्षेप का उत्तर 
यह है कि भावी वर्ण को ध्यान में रखकर यज्ञ आदि किए 
जाते है | जे चाहता है ब्राह्मण बने वह पढ़ने पढ़ाने आदि में 
लग जाता है | जो क्षत्रिय बनना चाहता है बह सेनिक आदि' 
का कर्म करता है । निरन्तर कम करने पर स्वधर्म' के अनुसार 
किसी एक वर्ण को पा लेता है। ओर जो मनुष्य जीवन भर एक 
काम न करके अनेक प्रकार के विरुद्ध स्वभाववाले काम 
करता है वह किसी वर्ण का नहीं है | वह वर्ण हीन है | वर 
व्यवस्था कम की व्यवस्था पर आश्रित है. जिसके कर्म व्यव- 
स्थित नहीं उसका कोई वश नहीं हो सकता | नियत अनियत 
कम करने वाले सब प्रकार के मनुष्यों की एक व्यवस्था न हो 
सकती है न उचित है। वश व्यवस्था कर्मा में कोशल उत्पन्न 
करके समाज का हित करती है। अनियत कम करनेवाले का 
किसी भी काम में कोशल नहीं हो सकता। उसके कामों से 
समाज का हित जितना हो सकता है उतना नहीं होता । समाज 

(के अनुपथोगी कामों से वर्ण व्यवस्था का सम्बन्ध नहीं है। 
प्राचीन काल से वर्तमान काल का बहुत भेद हो गया है। 
इस भेद के करण वस्तुओं की उपयोगिता घटती बढ़ती रहती 
है| अवस्थाओं के बदल जाने से कई बार अनेक वस्तुओं का 
उपयोग ही नहीं रहता। पुराने समय में बेलों या घोड़ों की 
गाड़ी से आनाजाना होता था। आज रेलें दौड़ती हैं । पानी 
ओर आकाश में जहाज़ों की बहुत तेंज गति है | बेल गाड़ी और 
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घोड़ा गाड़ी का वह पहले सा उपयोग नहीं रहा । सर्दी में जिन 
बस्रों से सुख मिलता है गर्मी में वही कष्ट पहुँचाते हैं। कुछ 
साधन इस प्रकार के होते हैं जिनकी उपयोगिता न कभी नष्ट 
होती है न कभी घटती है। अन्न फल आदि इसी प्रकार के 
हैं । मनुष्य को इनकी पहले भी झावश्यकता थी और आज भी 
है। इनसे होने वाला लाभ नष्ट भी नहीं होगा। और न उस लाभ 
में कोई कमी आ सकती है। धर्ण ठ्ग्रवस्था समाज के हित का 
कारण है | आज अवस्था बहुत बदल गई है। पर उससे वर्ण 
व्यवस्था द्वारा होने वाले लाभ में कोई कमी नहीं हुई | कुछ 
कठिनाइयां अवश्य व्यवस्था करने में झा गई हैं पर उनसे छु. - 
कारा हो सकता है। प्राचीन काज्ञ में इन प्रार के पद थे, जिन 
के कामों से वणु का निश्चय करने में कठिनता न थी। झाज 
इस +कार के अनेक पद हैं जिन पर रहकर जीवन भर काम 
करने बाला न केबल शासक कहा जा सकता दे न व्यवस्थापक | 
उन पदों में शासन भी दे और व्यवस्थापन भी । शासन हाने से 
ऋश्निय कहना चाहिए और व्यवस्थापन मुख्य हो तो ब्राह्मण | 
पर इन पदों में प्रधानता देखनी चाहिए। शासन की प्रधानवा 
हो तो क्षत्रिय वर्ण है और व्यवस्थापन मुख्य हो तो जाह्मयण। 
आजकल ही नहीं प्राचीन काल में भी ऐसे काम थे जिनमें 
शासन व्यबस्थापन और धनाजन तीनों थे। तीनों के होने पर 
भी जिसका वाहुल्य होता था रससे वण की व्यबस्था थी। 
जो खेती करता है या शिलाजीत आदि बेचता हैं या बकरी 
घोड़े आदि पालता है और पू'जी इकटटी करके ठ्यापार करता 
है बहवेश्य हे। बड़े बड़े बंकर और कम्पनियों के मैनेजर 
दूसरो के रुपयों का प्रबन्ध करके पूंजी उत्पन्न करते हैं ये भी 
मुख्य रूप से पूजो बढ़ाने में रहते हैं । प्रबन्ध करते हैं पर प्रबन्ध 
शोर ज्ञत्रियोक्ित शासन में भारी भेद है! सरकार के रेत 
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झादि के कार्यकत्तो अपने लिए और सरकार के लिए धन कमाते 
' हैं। वे स्पष्ट रूप से वैश्य हैं। बेंकर य। रेल के छोटे बड़े कमे- 
चारी को क्षत्रिय नहीं कह सकते । बहुत बड़ी भूमियों के अधिपति 
जमींदार भी वैश्य हैं। वह किसान से खेती कराता है । खेती का 
करना ही नहीं कराना भी वैश्य का धर्म है। किसानों पर जर्मी- 
दर का शासन अवश्य है पर खेती की अपेत्ता कम हे | कुछ न 
कुछ शासन मुख्याध्यापक भी करता है । उसे ब्राह्मण पद से हटा- 
कर ज्ञत्रिय पद नहीं दिया जाता । इसो श्रेकार जो मिल में अपने 
हाथों से बुनने आदि का काम करते हैं. उन मजदूरों के समान 
मित्र खड़ी करके धनाजेन करने वाले पूँजीपति भी बेश्य हैं । 
धनाजन के द्वारा निवाह करने वाले वेश्य हैं। कुछ वेश्य शरीर 
के श्रम से धन लेते हैं ओर कुछ बुद्धि के। किसान के समान 
जुलादे को शरीर के श्रम से धन मित्रता द्वे और मिल के 
स्वामी को बुद्धि के बल से | दोनों का श्रम शिल्प के विषय में है । 
आजकल कारखानों में काम करने वाले मजदूरों की सम्मति,से 
व्यापार के कुछ नियम बनाए जाते हैं। शिक्षित मजदूर कर 
देकर अपना अधिकार समभते हैं कि उनसे पूछे बिना राज्य 
युद्ध न करे। वे अपने धन का दुरुपयोग नहीं दोने देंगे। 
राज्य के अधिकारी इच्छा मात्र से लाखों मनुष्यों को नहीं 
कटवा सकते | पर शासन और नियम बनाने के इतने अधिकार 
से मिलों के मज़दूर ज्ञत्रिय और ब्राह्मण नहीं बन सकते। 
मजदूरों का रात दिन का काम शिल्प के सम्बन्ध में है। उनका 
बण उसी काम से होगा। आजकल थोड़ी संख्या में वेतन लेकर 
लड़ने वाले सेनिकों को रखकर देश की रक्षा नहीं हो सकती। 
किसान हो या मिल का मजदूर, कोयले की ख्रान से कोयला 
निंकालता हो या किसी विद्यालय में पढ़ाता हो, दुकान पर 
बेट कर कपड़े बेचता हो या किसी बेंक में लेखक हो, प्रत्येक 
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को आवश्यकता होने पर युद्ध में जाने के लिए तेयार रहना 
चाहिए। सब पर देशरत्ञा का भार है. इतना होने पर भी 
सब ज्धत्रिय नहीं हो सकते । आजकल्न क' काल आपत्तिकाल है । 
आपत्तिकाल में एक वर्णो को दूसरे वर्ण का काम करना पड़ता 
है, पर वह मुख्य काम नहीं होता। विवश होकर युद्ध में जाने 
वाले बेंक के लेखक, दुकान पर कपड़े बेचने वाले ठशंपारी, 
ओर मिलों या खानों के मज़दूर अपने वर्णो में रहते हैं। 
मित्रों के स्वामियाँ, व्यापारियों और बड़े बढ़े जमींदारों के 
पास अनगिनत धन है। वे धन के बल से शासन के अधि- 
कारियों ओर परिडतों को अपने हाथों में कर लेते हैं। धन के 
बल से शासन भी करते हैं ओर प्रतिष्ठा भी पाते है।इस कष्ट 
का कोई प्रतिकार न होने से वर्ण व्यत्रस्था समाज का हित 
न कर सकेगी । पर यह वश व्यवस्था का दोष नहीं । जो 
अकेली वर्णृव्यवस्था को सारे ठुःखों का नाश करनेवाली 
समभते हैं वे इस आत्षेप का उत्तर नहीं दे सकते। समाजवादी 
शासन से जब कोई अपार धन का अधिपति न हो सकेगा 
तब शासक ओर विद्वानों को विवश नहीं किया ज्ञा सकेगा। 
कोई धनी शासक न हो सकेगा और न विद्वानों का आदर 
जले सकेगा | सबके अधिकार सुरक्षित रहेंगे। जिनहछी जीविका 
किसी के अधीन नहीं है उन विद्वानों को न्याय के माग से 
हटाना असम्भष है | संपन्न और निश्चिन्‍न्त ल्ञोग बण धर्म का 
पात्नन करके समाज को उन्नत करते हैं॥ 

“आज शुद्ध वर्ण नहीं हैं |बर्णा' का भयंकर संकर है'। 
वर्णा' के अभिमानी हैं पर उनके गुण बरण के अनुकूल नहीं हैं । 
जीविका भी वर्णा के प्रतिकूल है । इस अव्यबस्था को हटाच्रा 
आवश्यक है। गुण कर्मो के अनुसार सबको वर्णामें रखना होगा । 
कुछ सप्तय तो लगेगा पर काम का स्वरूप कठिन नहीं है। गुण 


ओर करे सबके सामने है। एक बार जहां लोगों ने कम से वण | 
मानना आरम्ध किया वहां वण संहर मिटने लगेगा। इसके 
लिए राजबल की कुछ भो आवश्यक्रता नहीं है। एकबार लोगों 
का वर्णा के कर्म मूचक होने में दृढ विश्वान हो जाय फिर वे | 
स्वयं सभाश्र। द्वारा बस्य का निश्चय कर लेगे। एसके अनुसार 
सब काम होने लगंगे | न भोजन में रुकावट होगी न विवाह में | 
जनन्‍्माभिमानियां के झल्प संख्या में हो जाने पर कोई कष्ट न 
रहेगा । अबतक लोग वश को जन्म से मानते हैं और उसी में ! 
कल्य' ण॒ समभते हैं तबतफ इसका व्यवहार में आना झेसंभव 
| , काम गशित का कठिन प्रशन नहीं हे जिसके समभन के 
लिए अत्यन्त परिश्रम की आवश्यऋता हों। लोग का» से वर्ण 
का निश्चय कर सकते हैं। पर पुराना विश्वास कमानुसार वर्ण | 
का व्यवहार नहीं करने देता | 

कुछ घोड़े दौड़ने में कुशल होते हैं और कुछ रथ में जुतकर 
भ्रच्छा काम करते हैं | काम लेने बाले उन ही छियाओं को देख- 
कर श्र शियां बना ते हैं ओर व्यवहार करते हैं तेज दोंड्न 
वाले घोड़े की संतान यदि कारण बश तीत्र बेग से रहित है तो 
इसका उपयोग दौड़ने में नहीं लिया ज्ञावा। यही बात मनुष्यों 
में होनी चाद्ििए। सरलता से हो भी सकती दहै'। मनुष्य स्वयं न 
चांदे तो कोई भी काम नहीं हो सकता। कमा के स्वरूप के !] 
निश्चय की कठिनता से कमासुसार वर्ण व्यवस्था होने में विध्न 
का लेश नहीं है। सारा विष्न मनुष्य की अपनी इच्छा से है) | 

बरण ब्य सस्था से प्राचीन काज्ञ में सुख और शान्ति रही दे ॥ 
आ्राज़ भी उससे समाज का हित हो सकता है। प्ारबन काल में ' 
जो थार्थिक दशा थो वह आज़ बदल चुका हे पर समानता भ | 
बहुत अंशों में है। प्रायः समय भेद से पदा्था के आाक्ार सें भेद 
होने प< भी मूजरूप में भेद नदीं आता । भावीन काल बहुत दीएं 
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काल है। उसके भागों की एक दशा नहों रही | ऐसा भी प्राचीन 
काज्ञ था जब भूमि प्रधान रूप से धन का कारण थी | जितनी 
भूमि जिसके पास थी बह उतना धनी था। निवासियों की 
अपेक्षा भूमि के अधिक होने से किसानों को आजहतल कासा 
भारी कष्ट न था। मशीन न होने से शिल्पी लोगों को पूजीपतियों 
के अधीन होकर काम नहीं करना पड़ता था | एक स्थान पर 
हजारों लाखों मनुष्यों को काम में लगाकर दो चार धनी भारी 
संपत्ति इकट्‌ठी नहीं कर सकते थे। निधनों की दशा बहुत कष्ट 
की न थी! धनी उनकों रक्‍त चूसकर हड्डियों का हिलनेवाला 
ढांचा नहीं बना सकते थे । 

इसी प्रकार के का त्॒ में बण व्यवस्था ऋ उपयोग नहीं रहा! 
इस से भिन्न प्रकार के कालों में भी वर्ण व्यवस्था समान को 
सहायता देती रही द्वे। भूमिप्रधान-सपत्ति वाले काल में भो 
दरिद्र को कष्ट पहुंचाने के अनेक साधन थे। मशीनों के न 
होने पर भी सकड़ों हजारों शिल्पियों को इकट्ठा करके एक 
पूजीपति उनसे तय्यार सामान को ले सकता था और उन्हें 
श्रम का निश्चित मूल्य दे सकता था। श्रमी को दरिद्र बनाने 
का यह ढंग मिलों से मिलता जुलता छ्वे। तब भी पू'जीपति 
लोग बड़े बड़े व्यापार करते थे। धनी ओर निधन के विरोध 
के करण तब भी कुछ कम नथे। वस्तुत: तब भी द्रिद्र और 
धनी का झगड़ा रहता था। समाजवादी शासन न था घन 
का वेषम्य था । विरोध के कारण थे बेर आवश्यक था। 
इतना होने पर भी वर्णो बिभाग ने उस काल में स्नेह उत्पन्न 
किया होगा ज्ब/धन्नी जिधिनों के भरण पोषण का पूरा ध्यान 
रखते होंगे। शॉसक लोगों की आपत्तियों के हटाने में लगे 
रहते होंगे। निसपह विद्वान धनलोलुप न होकर जनता की भलाई 
के छ्लिए चिन्ता करते होंगे। सेवक लोग खाते पीने की चिन्ता 
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से छूट कर शक्ति भर सेवा करते होंगे। समाज के हित की 
भावना से सब्र अपने धर्म का पाज्ञन करते रहे हों तो अवश्य 
ही समाजवाद के बिना भी वर्ण व्यवस्था से लाभ हुआ होगा। 
पर वण॒ ब्यवस्था में बेषम्य और उससे होने वाले विरोध 
को दूर करने का स्रामथ्य नहीं है । प्रायः सम्पत्तिशाली 
लोंग निधनों के हानि-लाभ की चिन्ता नहीं करते इस कारण 
वर्ण उ्यवस्था का प्रचार होने पर भी प्रायः प्राचीन लोग भगड़े 
ओर श्रशान्ति को दूर नहीं कर सके | आज बेंक और कारखानों 
के स्वामी घनाधिपति हैं । जमींदार न होने पर भी उनके पास 
प्रचुर सम्पत्ति है। उनका स्वार्थ निधनों के स्वार्थ का विरोधी 
है । इस लिए समाजवाद के बिना अकेला वण बाद अशान्ति 
को नहीं रोक सकता। प्राचीन काल के अधिक भाग के समान 
आज मनुष्य मनुष्य के विरोध को मिटाने के लिए समाजबाद 
की अत्यन्त आवश्यकता है । समाजवाद से शान्ति हो जाने 
प्र वर्णो द्वारा योंग्यता के अनुसार कर्म होगा । धन, मान 
ओर अधिकार सबको मिलेगा । इन तीनों में से जिसका 
बाहुलय होगा उसके अनुसार बण श्रतिष्ठित होगा। आज जिस 
प्रकार श्रमियों को नियमरचना में अधिकार मिल जानेसे धनिकों 
का विरोध उम्र हो रहा है तब न होगा | श्रमियों का अधिकार 
विद्वानों ओर श/सकों का सहायक होजायगा । 


सात्मक प्रधानवाद से समाजवाद की प्रतिष्ठा 


समाजबाद का अभी तक अ्रनात्मवार के साथ सम्बन्ध 
रहा है । समाजबाद के आविष्कारक आचाये साइसे और 
ऐ'गल्स नित्य आत्मा और पुनजेन्म को नहीं मानते थे ओर 
उनके अनुयायी भी अबतक नहों मानते। जहां नित्य जीत्र की 
सा! नहीं मानी जाती वहां नित्य परप्तात्मा का स्थान कहां ९ 
चावोक नित्य आत्मा और परमात्मा को नहीं मानते | इस 
समानता के होने पर भी चावोक और समाजब्रादी के अनात्मवाद 
का भारी भेद द् । चावोक के अनुसार शरीर के एक बार 
नष्ट हो जाने पर दुबारा जीवन नहीं मिलेगा इसलिए खा-गैकर 
आनन्द में रहना चाहिए। अच्छे या बुरे व्यायों से जितना 
विषयों का आनन्द लूटा जा सके उतना लूट लेना चाहिए! 
पर समाजवादी इस प्रकार का उपदेश ऋहीं देता ! उस के मत 
में सत्य दया और जनहित के लिए अपने प्राणों के 
बलिदान करने का उतना ही आदर हे जितना किसी भी 
ईश्वरवादी के यहाँ । लोगों की दरिद्रता का विनाश करना 
ही समाजवाद का प्रधान लक्ष्य दे ! 

अतीखश्रवाद ओर अनात्मबाद का सत्य, न्याय ओर परोप- 
कार आदि उदात्त शु्णों के साथ विशेध आवश्यक नहीं है। 
महर्षि कपिल के अचलित सांख्य दशंन-जिपसका प्रतिपादन माठर 
ओर बाचसरपति >श्र ने किया है-आओर कुमारिल मदर के 
प्रसिद्ध मत में संसार का कक्तो ईश्वर नहीं हे पर इन महान्‌ 
गुणों का परम आदर है। इनके बिना सख्य और भाद्टमत 
वाले स्वर्ग ओर अपबरग की प्राष्ति को असभघ समभते है. 
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भ्स्थि जीवात्मा और उसके पुनर्जेन्‍्म को न मान कर भी प्राथः 
पाश्वात्य दाशेनिकों ने मानव जीवन को पूर्ण बनाने के लिए 
न्याय, त्याग, सत्य आदि गुणों को अत्यन्त ऊंचा स्थान दिया 
है। समाजवाद इस विषय में अकेला नहीं दै षोड अवश्य 
अनात्मवादी हैं और तप परोपकार सत्य आदि की गतिष्ठटा भी 
उनके मत में बहुत अधिक है पर वे पुनर्जन्म को मानते हैं । 
बोद्धों का अनात्मवाद, चावोक और अनेक पाश्चात्य दर्शनों के 
अनात्मवाद स्रे बहुत भिन्न हैं | जीव और पुनजन्म को न मान 
कर सबके कल्याण की भावना भारतीय दाशेनिक्रों को विचित्र 
सी अतीत हो सकती द्वे पर पाश्यात्य ब्िचारकों के लिए इसमें 
कोई नवीनता नहीं है । 

समाजवाद के दाशनिक आधार का निरूपण करने वाले 
समाजवाद को अनात्मबाद पर अतिष्ठित करते आये हैं। में 
समभता हूँ समाजवाद की प्रतिष्ठा अनात्मबाद की अपेक्षा 
आत्मवाद पर बहुत उत्तम रूप से द्वो सकती दू। आत्मा के 
दोनों प्रछारों का जोबात्मा और परमात्मा का-जितना बिचार 
किया जाय उतना ही समाजबाद न्याय संगत प्रतीत 
होता हैं । 

आचाय॑ माक्से पर महान धिद्बान्‌ होगेल के विचारों का 
अत्यधिक अभाष दै। डीगेल के अनुसार विश्व प्रपंच का मूल" 
फारण सत्‌ भी है और चित्‌ भी । उसका स्वरूप है-- सैं-अहम । 
इसने अपने विरोधी न मैं-अनहमू-को प्रकट किया। अहं चित 
और अनहं अचेदन दै। इन दोलों के संगम से प्रपंच का 
श्राविभोत होता है । 

अहं मूल अवस्था है और उप्तका विक'र है अनहम्‌ । दोनों 
का समन्वय जगत्‌ का कारण दे। हीगेल के अनुसार इस मृत 
दशा क। नाम दै बाद, और उसके विकार का साम है प्रतियाद | 
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दोनों के मेल के समन्त्रय कहते हैं। हीगेल के इस प्रकार को 
कथात्मक कहन। चाहिए। न्याय दर्शन के अनुसार कथा में 
वाद और ग्रतिबाद नाना रूप से होते हूँ। माक्स ने इस 
कथात्मक परिणाम को स्व्रीकार कर लिया पर प्रपंच का मूल 
कारण अचेतन तत्य को माना | इस मूल अचेतन तत्व से अचेतन 
तत्वों के समान चेतना भी उद्भूत हुई | अचेतन प्रधान के 
कथात्मऋ परिणाम से व्यक्त होने वाले तत्त्वों की परम्परा क्रम 
से किस, समाजवादी ने नहीं प्रकाशित की । सामान्य रूप से 
उत्तका कहना है कि प्रधान से जिस प्रकार विशाल्न प्रथित्री 
ओर उस पर हिमालय आदि पबेत प्रकट हुए उसी प्रकार ज्ञान 
इच्छा, सुख, दुःख झआरादि से भरा जीवन भी प्रकट हुआ | प्रधान 
से सारा संसार एकाएक ही नहीं उत्पन्न हो गया। अवस्थाओं 
के अनुसार अनेक पदाथ बनते चले गए | प्रथिबी को लीजिए । 
पहले यह इस रूप में न थी ! अत्यन्त तप्त पिण्ड के रूप में 
जल रही थी । उस दशा में कोई आाणी नहीं उत्पन्न हो सकता 
था। धीरे धीरे करोड़ों वर्षा के अनन्तर उसका रूप प्राणियाँ 
की उत्पत्ति के योग्य हुआ। जीवन की अभिव्यक्ति होने के 
पीछे अवस्था-भेद के अनुमार उसके गुणों में भो भेद हो गया। 
प्रधान से विशाल लहराता समुद्र उत्पन्न हुआ और मीज्ों तक 
प्रचश्ड लपलपाती ज्ञालाओं का फेंकने वाला सूर्य भी । शान्त 
उज्ज्बल तारे निकले और पहाड़ों को क्षण में तोड़ देने वालो 
बिजली भी । प्रधान ही से किसो अन्तःकरण से दुकेलों को पीड़ा 
देने का विचार प्रकट हुआ और किसी में दुःख़ों से बचाने 
की इच्छा । कहीं दूसरे की कीर्ति से ईष्यों उत्पन्न होकर जलाने 
लगती है। ओर कहीं प्रसन्नता रोमात्व कर देती दे | अवस्थाओं 
का यह प्रभाव दो चार व्यक्तियाँ पर हो नहीं है। सक पर इंसका 
प्रभाव पड़ता हे | व्यक्त श्रोर समाज दोनों के नियम समन 
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हैं। अवस्थाएं कई प्रकार की हैं। कुड्ठ आर्थिक हैं कुछ धार्मिक | 
कुछ राजनीतिक हैं। सबका परिणाम ह।ता रहता है। समाज 
का सुख दुःख इन अवस्थाओं पर आश्रित है। मानब-समाज 
को अन्तःकरण की अवस्थाओं के समान भौतिक अवस्थाएं 
भी प्रभावित करती हैं। ऋतुओं की गर्मी और सर्दी का 
प्रभाव होता है। देश की रचना और पशु पत्ती भी प्रभाव 
डालते हैं। म।क्स कहते हैं इन सब में मुख्य आर्थिक श्रत्रम्था है । 
अच्छी-बुरी आर्थिक व्यवस्था के अनुसार समाज के सुख दुःख 
घटते बढ़ते रहते हैं । द 

यह है समाजवादी के कथात्मक प्रधानवाद का स्वरूप | इसके 
युक्त ओर अयुक्त होने का विचार यहां नहीं करना है. आत्मबाद 
के अनुसार शरीर से अतिरिक्त जीव और प्रपंच के कत्तों को 
सिद्ध भी नहीं करना है। शआत्मवाद पर समाजवाद की 
प्रतिष्ठा केबल विचारणोय है ।जो नेयाय्रिक वा पुणीप्रज्ञाचाये 
के अनुयायी द्वेतवेदान्ती जीब को शरीर से भिन्न और इंश्वर 
को संसार का कत्तो मानते हैं, उनके मत में मूत्न जड़तर्व को 
ईश्वर प्रेरणा देता है। कत्तो की प्रेरणा का प्रेभाव है कि अचेतन 
पदार्थ प्राणियोंकों सुख दुःख दे सकतें है | जड़ अचेतन तत्त्व 
को यदि काय रूप में न किया जाता, अव्यक्त कारण अपनी 
पहली दशा में रहता तो प्राणियों का व्यवहार न हो सकता | 
प्रधानवाद में अव्यक्त का व्यक्तरूप में परिणाम किसी दूसरे 
के अधीन नहीं है । मूल कारण का स्वभाव ही उसे प्रेरणा देने 
वाला है । इपतलिए संसार का प्रतिक्षण होने वाला परिणाम 
विशेष निश्चित उद्देश्य के बिना हो रहा है | इखरवादी अच्ण्क्त 
में व्यक्त होने की शंक्ति को अयुक्त नहीं कहदता। कालान्तर में 
अव्यक्त व्यक्त हो जाता है, पर कत्तो के बिना नहीं। मिट्टी घड़े 
को बना सकती है, पर छुम्हार के बिना नहीं । कुम्हार मनुष्य 


ँ 
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के लिए घड़े को बनाता है | ईश्वर ग्राणियों के लिए ससार की 
रथना करता है | रचना का ब्हेश्य सुख दुःख दोनों हैं। चारपाई 
दवात, पेंसिल, रेल, विमान आदि की रचना सुखके लिए की 
जाती है । तीर, तत्रत्रार, तोर, बखूक और बम के गोले हुःख 
देने के लिए बनाते हैं | संतार में कहीं चन्द्र, सूत्र वारे हे, कहीं 
नदी, नद, पवेत हैं, फूल की लताओे है, कांटे हैं, विष हैं... सढ़े 
गले दगन्ध देने बाले पदार्थ है। इसकी रचना यों ही नहीं हो गई | 
इनका भयोजन है | कुछ भी हो. प्रयोजन को ध्यान में रख कर 
रचना की गई हो, या बिता प्रेयोजन के, सपार के पदार्थों से 
सुख दुःख का अनुभव होता है। कत्तौने दोनों प्रकार की रचना 
की दे | यह जिजारशील मनुष्य का कत्त व्य है कि प्रतिकूत्त का 
स्याग करके अमुकूत्त का ग्रहण करे। सुख और दुःख कर्मा के 
फल्न हैं | क्मफल का यह अथ नहीं कि प्रत्येक सुख दुःख पूब- 
. जन्म के कर्ता का फल है। मनुष्य को पूर्व जन्म के कर्मा से 
कुछ फल मिलते हैं, ओर अनेक सुद्र दुःख इसी बतेमान जन्म के 
कमा से प्राप्त होते हूँ । पुराने कर्ता के फल पर मनुष्य का कोई 
बन्धन नहीं है बह स्वयं बंधा है। पर वतमान में इच्छा के अल 
सार कम कर सकता है। वह कत्तों है। ओर कतो स्व॒तन्ञ होंता 
है किसी काये के करने न करने और उल्टा करने में मसुष्य 
स्प्तन्त्र है। ईश्वश्वाद में जीव अल्यक्ष है, और उसकी शक्ति 
भी परिमित है। कुछ दशाओं में उसे रहना ही पड़ता है। प्रधान- 
बाद में भी मनुष्य की शक्ति अनन्क नहीं ह्वे। प्रधान के सभी 
परिणामों में बह हेर फर नहीं कर सकता। सर्दी गर्मी में इस 
अ्रकार के उपाय कर सकता है. जिससे उसे पोढ़ा न हों। इसके 
आगे उसका सामथ्य नहीं है । सूय्ये चाँद और समुद्र में कोई 
आरी परिवतेन उसकी शक्ति के बाहर दे! बुद्धि अब अ्धान 
का विकार दे तब बह उसके प्रतिसण होने वाले समग्र परि णार्धा 
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को नहीं जान सकती | विकार प्रकृति को ठ्याप्त नहीं कर सकता | 
जब प्रधान बुद्ध की सीमा से बाहिर है तत्र उसे सुख दुःख 
भोगने में कुद्य अ्र्शों तक विवश रहना ही पड़ेगा | ईश्वरवाद 
ओर प्रधानवाद दोनों में मनुष्य को बाधित होकर कुछ दशाओं 
में रहना पड़ता है। आत्यवाद को एक विरोयता हद | जीब प्रधान 
से सबंथा भिन्न नित्यतत्व दे | वह स्वतन्तवता से संकल्प और 
ड०के अनुसार कम कर सकता जै। वह चाहे तो जा सकता है 
ओर चाहे तो खड़ा रहे । इच्छा में जीत्र स्वतन्ड दवै। एकबार 
कम कर चुकने के अनन्तर वह फल्न के लिए भगवान्‌ के अधीन 
हो जाता दे | इससे पहले वह स्व॒तन्त्र है। राजाओं के दासों के 
समान परमेश्तर का चाटुकार बनना मनुष्य का स्वाभाविक धर्म 
नहीं है | धनक्रीव सेवक जिस प्रकार स्त्रामी के हंसने पर हंसता 

ओर रोने पर रोता दू। उस प्रकार मनुष्य परमेश्तर का क्रीत- 
दास नहीं है। दोनों की स्वरतन्त्र सत्ता है। प्रधानवाद का 
स्वाभाविक परिणाम यह है कि वह पूणा रूप से प्रकृत के अधीन 
हैं| सकलप भी प्रधान का विकार है। उसने अ्रवस्थाभेर के 
अनुसार अवश्य ही होना है | मनुष्य को इस विषय में स्वतन्त्ता 
नहीं है। मनुष्य ने जब चनने का स हल्‍्प किया तब्र उससे पहले 
खझयसथाए' इस प्रकार की थीं क्रि उससे भिन्न संकल्प हो ही 
नहीं सकता था। पानी का प/रणाम कुद्र अवध्था में भाप होता 
है ओर कुछ में बफे | इसी प्रकार कुद्ध अवाथार' है जिनसे जाने 
का संकल्प उठता है और कुड्ध हैं जिनसे खड़े होने की इच्छा 
होती है| इस पराघीनता में प्रतिकृूत अवस्था को बदलने की 
चेष्टा उत्तमरीति मे नहीं हो सकती | संत्रतन्‍्त्य सब कुछ कर सझता 
दे आत्मबादियों में बहुत से हैँ ज्ञोजीब को सकल्प में भो 
ईश्वर के अधीन मानते हैं । प्रधान वादियों में भी मनुष्य की 
संकल्प में स्वतन्त्रवा के मानने वाले हों सझते हैँ | पर आत्मवाद 
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का स्वाभाविक ऊ्ुकाव स्वतंत्रता की ओर, ओर प्रधानवाद का 
परतंत्रता की ओर है | समाज वादी संसार की दुःखमय अवस्था 
को हटाना चाहता है, और आत्मवाद इसका पूरा सहायक है । 
कुछ अवस्थाए' हैं. जिन्हें कोई नहीं बदल साकता | प्रधानवाद 
ओर आत्मवाद दोनों उनके सामने विवश हैं। सूय्य चन्द्र दिन 
रात ऋतु मास आदि का परिवतन किसी प्रकार नहीं हो सकता । 
मनुष्य ने जन अवस्थाओं को उत्पन्न किया है उनके हटाने का 
अधिकार आत्मवादस कम नहीं होता प्रत्युत बढ़ता दै। परमात्मा 
की व्यवस्था का भड़् मनुष्य से नहीं होता | पर मनुष्य मनुष्य को 
व्यत्रस्थाओं में सुधार कर सकता है। समाजवादी धन का विषम 
विभाग उत्पन्न करने वाली अवस्था को बदलना चाहता है | प्रचलित 
वेषम्य की उत्पादक अवस्था परमात्मा ने नहीं बनाई | इसके 
कत्तो मनुष्य हैं । जो कुछ हो रहा है उसका कत्तो ईश्वर हो है 
उसमें मनुष्य को कुछ नहीं करना चाहिए, यह विचार हो. सकता 
है पर प्रधानवादी भी कह सकता है सब प्रधान का स्वाभाविक 
परिणाम हैं जो कुछ परिवतन आवश्यक दे बह स्वयं होगा मनुष्य 
की कुछ नही करना चाहिए । यदि परिवतन करने की चेष्टा भी 
प्रधान का स्त्रतः परिणाम है तो उसे ईश्वर द्वारा प्रेरित भी कह 
सकते हैं । दरिद्रता के निवारण रा यत्न भी ईश्वर की इच्छा से 
मानकर किया जा सकता है। 

कथात्मक प्रधानव द्‌ का दूसरा सिद्धान्त है प्रपं॑ व का सत्यत्व । 
प्रधानवादी समझता द्वे जिसने संसार को मिथ्या समझ 
लिया वह्द दरिद्रों के सुखी बनाने के भमेले में क्‍यों पड़ेगा ९ 
उसके लिये सब न्रह्मरूप हे, ब्रह्म सुखरूप दे ।जो कुछ 
कष्ट है यह भ्रान्ति का फल छू। विचारवान्‌ अ्रम में पड़- 
कर दुःखीं नहीं होता। इस कारण से भी आत्मवाद का 
समाजवाद के साथ विरोध नहीं है | आत्मवाद के अनेक भेद हैं । 
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कुछ प्रपठः्व को सत्य कहते हैं ओर कुछ मिश्या | रूत्य प्रपच्ध्य 
बादियों का इस अंश में कोई विरोध नहीं हो सकता । अपड्च 
के मिथ्यात्ववादियों का परमाथ की दृष्टि से विरोध है पर व्यवद्वार 
में कोई विरोध नहीं है । समाजबाद का सम्बन्ध व्यवहार से है. 
उसमें अनुकूतब होनेपर विरोध का लेश नहीं रहता। 
प्रपठच मिथ्यात्ववादी दो प्रकार के हैं| एक हैं योगाचार बौद्ध, 
जो ज्णिक ज्ञान रूप नाना जीवों को मानते हैं और ज्ञान से' 
अतिरिक्त पदार्थे को मिथ्या कहते हैं। पदार्थ की बाह्यरूप से 
प्रतीति आ्रान्त है। एक ब्रहां इनके मत में नहीं। भगवान- 
शंकराचाय्य के अनुयायी नित्यज्ञान स्परूप ब्रद्म को सत्य कहते 
हैं। प्रप्प्च की सत्ता वस्तुतः दे ही नहीं। उसे न सत्‌ कहते हैं' 
न असत्‌ और न सदसत्‌ | बह अनिव चनीय है | कुछ भी हो, 
परमार में वाह्य पदाथ ज्ञान वा ब्रह्म से चाहे अभिन्न हो व्यवहार 
में सत्य है । ५प5च के मिथ्यात्त्र को मानने वाले भी वस्तु की 
सत्ता को व्यवहार में उनना हो सत्य मानते है जितना नेयायिक 
या अन्य कोई भी आत्मवारदी। योगाचारों के अनुसार एकतन्त्र 
ओर गणतन्त्र की शासन प्रणाली से लोकठ्यवह/र चल खकता 
है । उनकी दृष्टि में जनता के कल्याण के लिये भौतिक उपायों 
का प्रयोग न्‍्यायोचिंत है। और अद्वेतपक्ष में वेद और स्म्वतियों के 
अनुसार वर्णाश्रम के धर्म का पालन उचित है। व्यवहार में 
शास्त्र के अनुसार आचरण मनुष्य का कत्तेव्य है। इस प्रकार 
प्रपठःचमिथ्यात्व पक्ष में अन्य व्यवस्थाए चल सकतीं हैं, तो 
समाजवादी व्यवस्था का प्रयोग भी हो सकता है। प्रपलूच- 
मिथ्यात्ववादी उठने बेठने खाने पीने का व्यवहार ल्ोकरीति से 
करता है ।वह समाजवादी के व्यवहार को मिथ्या कहकर नहीं 
छोड़ सकता | अग्निहोन्र माता पिता की सेवा और भूख प्यास 
के होने पर भोजन और पानी पीना जितना सत्य है उतना 


हल के 8. 
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समाजबाद का व्यवहार 'झिसी भूखे वा रोगी को देखकर थोगा- 
चार वा अड्ठेता चुत नहों रहता। उनके दुःख को निथ्या सयक 

कर उपेक्षा नहीं करता | समाजवांद से लोकठ्यवरह्म( को ब्य सस्था 
इनके यहां भी हो सकती द्वै । व्यवहार के लिये वस्तु को ज्यवहर 
काल में अवाधितः. होना चाहिये। अट्ेती व्यवहारकाल में 
बस्तुओं को मन की कल्पना मात्र नहीं समझ रहा होता । उस 
काल में उसके लिए भी वस्तुओं की स्वतन्त्र सत्ता है। कोई 

अनुभव करने वज्ञा हो या न हो पदाये व्यवहार दशा में हैं ही । 
कथात्मक प्रधान बाद का तीसए [सद्घान्त है प्रधान के 
परिणाम का क्रम सांख्य के अनुसार भो प्रेपठूच प्रधान का परि- 

खाम है। प्रधानवाद के दोनों प्रकार बहुत कुछ मिल्नते जुलते हैं. । 

पर इनका भेद भी पय्योप्त है। ध्यान से देखने पर स्पष्ट प्रतीत 

होने लगता है। दोनों पक्षों में विरोधी गुणों की समावस्थाका नास 
प्रधान है | क्योंकि प्रधान क्षण क्षण में परिणामी है ।इसलिए उसका 

साम्य चिरकाल तक नहीं रह सकता | उससें ज्ञोग होता है । 

एक गुण ओरों की उपेक्षा तीत्र हो उठता है। प्रधान के रूप में 

परिवत्त न आता है। यही विकार है| बिना विषमता के प्रक्रट 
हुए विकार नहीं होता । विकार अनन्त हैं, सब प्रकृति में वर्च- 

मान हैं । एक काल में एक गुण प्रबल होने लगता है द्वितीय 

काल में दूमरा | गुण की विषमता के अनुसार विकार प्रकट 

होते रहते हैं। यहां तक तो समानता है पर इसके आगे परि- 

शाम के क्रम में भेद है | कथात्मक परिणाम के अनुसार जितनी 

भी अवस्थाओं का परिवत्तेन होता है उनमें पहली अवस्था बीज 

के रूप में है। दूसरी अंकुर के समान है। दूसरी ओर 

तीसरी अवस्था में भी बीजाछुर के समान प्रकृति विक्रति भाव 

है | पहली समावस्था होती है. दूसरों में परिणाम और तीसरी 

में परिणाम का परिणाम होता दे । इसके अनन्तर मूल अवस्था 
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झा जाती है। फिर इसी प्रकार परिणाम ओर उसका परिणाम 
होता रहता है । सांख्य पक्ष में एक तत्व से दूसरा तत्व जब तक 
प्रकट होता है तब तक क्रम नियत है | जहां से तत्वान्तर का 
परिणाम रुक जाता है, एक ही तत्व के परिणाम होने लगते हैं 
परिणाम हंने पर नया तत्य नहीं बनता वहां विकारों का क्रम 
नियत नहीं होता। प्रधान से महान , महान्‌ से अहड्लार, 
अहडुर से ग्यारह इन्द्रियां और पांच तन्मात्र, तन्मात्रों से पांच 
महाभुत प्रकट होते हैं। अब्यक्त से ब्यक्त प्रपद्थ का परिणाम 
इस क्रम से होता है | यह क्रम नियत है । प्रधान से महान का 
परिणाम न हो ओर अहक्कार प्रकट हो जाय यह नहीं हो 
सकता इसी प्रकार पांच तन्मात्रों के बिना प्रकठ हुए सीधा 
अहड्लार से स्थूल महाभूतों का परिणाम नहीं होता। प्रकृति 
से लेकर स्थूल महाभूत तक एक तत्व से दूसरे तत्ब का परि- 
णाम है। इसके अनन्तर महाभूतों के परिणाम होते हैं पर 
'डनमें तत्व एक द्वी रहता है | प्रकृति और महान्‌ महान्‌ और 
अहड्ार अहक्लार और तन्‍्मात्रों के स्वभाव अत्यन्त विल्क्षण 
हैं। स्थूल महाभूतों के परिणाम विलत्ञषण धर्म वाले नहीं होते । 
प्रथ्यी से घढड़ा बता या कोई ह।था आदि के आकार का खिलोना। 
परिणाम भिन्न हो गया। नया तत्व नहीं निकला । मिट्टी का 
जो धर्म है वही घड़े ओर खिलोने का है । मिट्टी स्थूल है और 
उसका ज्ञान बाह्य इन्द्रियों से होता है।घड़े और मिट्टी के 
खिलोने का भी यही धर्म है । इस कारण सांख्य की परिभाषा 
में महाभूतों को प्रकृति न कहर विकृति कहा है। महान के 
अहड्ारादे के समान महाभूतों से घड़े आदि का परिणाम 
नियत क्रम से नहीं है।मट्टो से घड़ा बनाना कत्ता की इच्छा 
पर है। वह चाहे तो घड़ा बना ले ओर चाहे तो पहले खिलोना 
घना ले । यदि धड़ा बनाए ओर उसे तोड़ कर खिलौना बनाये 
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तो केवल पू्वापरभाव होने से घड़े ओर खिलोने में प्रकृति 
विकृति भाव नहीं है । बाद में बनने के कारण खिलोने में घड़े 
का कुछ अंश नहीं है । घड़ा प्रकृति ही नहीं उसका अंश खिलौने 
में कहां से आए। भूतों के स्थूल परिणामों में परिणाम के 
अनन्तर परिणाम और फिर मूल अवस्था यही क्रम आवश्यक 
नहीं है । ठतीय अवस्था में मूल और द्वितीय अवस्था के परि- 
णामों का समन्वय भी आवश्यक नहीं होता। मिट्टी मूल 
अबस्था है घड़ा दूसरी अवस्था है | घड़े का कोई अन्य तीसरा 
परिणाम नहीं होता . घड़े के टूटने पर कूट पीस कर मिट्टी बना 
लेते हैं। इस पीसकर बनी मिट्टी में घड़े का ओर मूल का 
मेल नहीं होता । | मूल कारण है, काय्ये उसमें अभिव्यक्ति के 
पहले भी है और पीछे भी काय्ये के नष्ट होने के अनन्तर 
कारण रह जाता है।कपास के बीज से अछ्वर हुआ फिर 
शाखायें हुईं' उनसे रुई, रुई से तन्तु, तन्‍्तु से पट हुआ। यहां 
तृतीय परिणाम के अनन्तर फिर बीजावस्था नहीं आई। 

स्थूल परिणामों में फिर किसी विशेष मूलावस्था का आ 
जाना नियत क्रम से नहीं होता । महाभूतों के कुछ परिणाम हैं 
जो मनुष्य की अपेक्षा नहीं रखते | उनमें परिणाम नियत क्रम 
से भी होता हैं और क्रम के बिना भी | बीज से अछ्ुर, अद्भुर 
से काण्ड, कार्ड से पत्र, पत्र से पुष्प, पुष्प से फल का क्रम 
नियत हू । जल से भाष बिना मनुष्य के बनती दै। सू्य की 
किरणें पानी को भाष के रूप में कर देती हैं। इसी जल से 
हिमालयादि पवतों पर बफे भी बिना मनुष्य के बनती है। भाष 
और बर्फ दोनों जल के परिणाम हैं पर उनमें अद्भुर कास्डादि 
के समान क्रम नियत नहीं है। अवस्था के अनुसार कभी बफे 
बनती है ओर कभी भाष । 
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जो परिणाम मनुष्य द्वारा होते हैं उनमें बहुधा परिणाम 
का कोई क्रम नहीं रक्खा जा सकता | लकड़ी से तिपाई चारपाई 
सन्दूक आदि बन सकते हैं पर उनमें पूब्रोपरभाव कत्तों की 
इच्छा के आधीन हैे। सब परिणामों में मूलदशा, परिणाम, 
परिणाम का परिणाम, फिर मूलावस्था, इस क्रम को स्थिर 
नहीं किया जा सकता । 

अद्वेत सिद्धान्त के अनुसार व्यवहार में परिणाम सांख्य 
के अनुसार है। कथात्मक क्रम से अद्वेत के परिणाम का 
निरूपण हो सकता है। पर अद्वेत के मूल सिद्धान्तों का उससे 
विरोध रहेगा। एकमात्र त्रह्म से प्रपठ्च का परिणाम कथात्मक 
क्रम के अनुसार इस प्रकार रहेगा। त्रह्म अद्वितीय सत्‌ चेतन्य 
स्वरूप है। वाणी से वह परे है। ब्रह्म वाद है। धह अपने 
प्रतिवाद माया को प्रकट करता है। माया अचेतन हे पर ब्रह्म 
का स्वभाव द्वे | ब्रह्म ओर माया के योग से ईश्वर की अभिव्यक्ति 
हुई | इश्वर अपने प्रतिवाद अविद्या को प्रकट करता है । ईश्वर 
ओर अविद्या के समन्वय से पुरुष हुआ पुरुष से उसका प्रति- 
बाद अ्रकट हुआ मूल पधान। इन दोनों का योग हैं महत्‌। 
इसी प्रकार स्थूल भूतों तक परिणाम होता है। अब अद्वेंत में 
माया वस्तुतः न सत्‌ है न असत्‌ वह अनिवेचनीय है । वह ब्रह्म 
से उद्भूत नहीं होती । उसकी प्रतीति भर है। स्वप्न के पदाथे के 
समान कल्पित है। बीज में अह्डुर के समान अह्म,में उसकी 
परमाथ में सत्ता ही नहीं | कथात्मक क्रम के अनुसांर मूल से 
प्रकट होनेवाला परिणाम मूल के समान सत्य है। ईश्वर 
अविद्या को नहीं प्रकट करता प्रत्युत अविद्या के सम्बन्ध से 
शुद्ध चेतन्य ही ईश्वर हो जाता है . पुरुष इंश्वर अविद्या का 
संयोग नहीं है। व्यवहार में ईश्वर ओर जीव का भारी 
भेद है। अन्तःकरण के साथ अविद्या का सम्बन्ध जीव को 


क्नन 


( दे ) 


अभिव्यक्त करता है| मूल अविद्या भी इंश्वर द्वारा नहीं प्रकट 
होती | अतः ब्रम की दृष्टि से सांख्य ओर अद्वत के परिणामों 
का कथात्मक परिणामों से बहुत भेद है । 

कथात्मक क्रम के बिना भा सांख्यरी/त से आर्थिक अवस्थाओं 
का निरूपण हो सकता है ओर उससे समाजवाद की पुष्टि होती 
है । कथात्मझ कम को स्वीकार करने के कारण समाजबादियों ने 
आर्थिक अवस्थाओं का नियत क्रम मान लिया उसके अनु पार 
पहले भूमि ही छंपत्ति थी । शिल्प से भो घन मिलता था पर वह 
अजेन का मुख्य साधन न था | अधिकतर क् ष पर आश्रित रहने 
से लोग गांवों में रहते थे। घर दो इकर दुए जावे को श्रावश्यकृता 
नथी । श्रम्त का मूल्य रुपये सें नहीं दिया जाता था। शिल्पी ने 
काम किया उसे चायल्ल गेहूँ आदि की आवश्यकता है वही दे 
दिया जाता था | शासन करने वाले नरेश होते थे। धीरे धीरे 
इसका रूप बदलने लगा | खेतों के साथ साथ मिलें भी वस्तुओं 
को उत्पन्न करने लगीं। मिलें बहुत मजदूरों के बिना नहीं चत्ल 
सकतीं | अब मजदूर गांवों को छोड़कर शहरों में आ गये। 
मजदूरी रुपये में मिलने लगी। शिक्षित जनता का शासन 
भी धारे धीरे प्रवेश हो गया | नितान्त स्वच्छुनद होऋर नरेशों 
का मनमाना व्यवहार रुक गया । शासन में जनमत का अद॒र 
राज्य को बाधित हाकर करना पड़ा । विज्ञों आर बड़े बड़े कार- 
खानों पर अधिकार होने से कुछ लोगों के पास बहुत भरी 
सर्पात्ति हो गई | हजारों लोगों को भर पेट खाना कठिन हो गयो। 
बजकल यही अवस्था है | कृषि प्रधान अव्स्था समावस्था थी । 
एकतन्त्र राज्य उसका परिणास छै। इसका परिणाम बतमान- 
अवस्था है जिसमें धनाजेन का मुख्य साधन पूंजी दे | इसपूजी 
प्रणात्षी में भी दोष व्सन्न हो चुके हैं। नये विकार का आना 
रोका नहीं जा सकता । पूंजी प्रणाली का परिणाप्त है समाजवाद । 


( ह£ ) 


इसमें पहली अवस्थाओं का समन्धय है। इसके बिना शान्ति 
असम्भव है। आशिक अवस्थाओं का यह इतिहास हे | पर 
ऐतिहासिक होने पर भी घटनाओं का क्रम एक ही अखण्डित रूप 
का नहीं होता। घनाजओञन फे ढल्ग महुष्यों फे आविष्कार दें। 
आवश्यकता आवष्छार छी जनभी हैँ यह सत्य ह पर एक 
आवश्यकता को पूरा करने के जिये एक ही आविष्कार नहीं 
होता | बुद्धि भेद के अनुसार आविष्कार आवश्यकता की पूर्ति 
न्यूनाघिक रूप » करते हैं । अधिक उपयोगी आविष्कार को 
अपने काल से पहले भी शकज््तिशाली अन्तःकरण अकट कर 
सकता हैं| एक ही आवश्यकता के न्यूनाधिक रूप से पूरा 
करने वाता आविष्कारों में सबसे पीछे श्रकट होने बाला 
आविष्कार अधिक उपयोगी हो तो यह अनुमान नहीं करना 
चाहिए कि इससे पृर्ण होने बाल्ली आवश्यकता पृथ॑वर्ती 
आविष्कारों के अलन्‍्तर उत्पन्न हुई है, पहले के 
आधविष्कारों से पहले यह आवश्यकता नहीं थी। एक रोग के 
लिए चार पाच वर्षा के अन्तर से चार औषधियों का आविष्कार 
हो सकता दे । चौथी अधिक उपयोगी हो तो झह कहना अयुक्त 
है कि इससे पुत्र रोग नहीं था। रोग के पृथवर्ती होने पर भी 
समर्थ मनुष्य न होने से पूर्ण उपयोगी आविष्कार नहीं प्रकट 
होता | संमाजवाद आचाय माक्स की दिव्य प्रतिभा का आविष्कार 
है । धन की अन्याय भरी विषमता को दूर करने के लिए अत्यन्त 
प्रभावशाली साधन है। प्रचलित पूजा मूक रीति से पहले 
भी धन वेषम्य था | परकतन्त्र और लोकतन्त्र शासनों से 
पुराने विद्वानों ने जनसायारण को सम्पन्न सुखी बनाना चाहा 
पर नहीं बना सके | उन उपायों से दरिद्रता की जड़ पर आधात 
करने की शक्ति नहीं थी । पू जी द्वारा धनामन का ढंग बतेमान 
रूप में न होता तो भी समाहजबाद का आविष्कार हो सकता 


( इह ). 


था । आवश्यकता थी पर उत्कृष्ट उपाय का आविष्कार करने वाली 
प्रतिभा ने जन्म नहीं लिया था यदि अतीत में मिन्‍न प्रकार के 
मनुष्य होते तो आ्धिक अवस्थाओं का इतिहास कुछ और होता । 
एकसन्त्र और लोंकतन्त्र में पहले पू'जी से अर्थ का अजेन न हो 
पूंजी की रीति पीछे ही हो. यह बीजांकुर के समान नियत नहीं 
हो सकता | आर्थिक अवस्था बुद्धिरचित है | समाजवादी भी बुद्धि 
के व्यवहारों कों भौतिक परिणामों के समान किसी विशेष दिशा 
की ओर ही भझ्ुकने वाला नहीं मानते । बुद्धि एक एक पग भी 
बल सकती है और छुलांग भी मरती है | यह बात नहीं कि 
पूर्वबर्ती विचारों का प्रतिमा पर भारी श्रभाव नहीं पड़ता । 
प्रतिमा में समीप की अवस्थाओं से ऊपर उठने की शक्ति है। सो 
अवस्थाओं का इतिहास है, और उनका क्रम भी दे पर 
परिवतेन के अयोग्य नहीं है । 

समाजवादी संसार के बतमान दोषों को मिटाना चाहता है । 
आत्मवाद से उसे बढ़ी सहायता मित्र सकती हे ' आत्मवाद 
अन्याय के दूर करने का भार सबंथा ईश्वर पर नहीं डालता। 
जितना भाग ईश्वर का है उसे वह करता ही है ।जो मनुष्य 
को करना चाहिए उसे ईश्वर नहीं कर देता | सब कुछ छोड़ कर 
पड़े रहने वाले ईश्वर भक्त बहुतेरे हैँ पर आत्मवाद का कम 
करने के लिए प्रबल आम्रह है। फल की चिन्ता से अवश्य दूर 
रखता दे . आत्मवादी ईश्वर के अड्जीकार करने वाले भी हैं, न 
मानने वाले भी । उनमें कुछ प्रपंच को सत्य भी मानते हैं, कुछ 
मिथ्या भी। समाजवादी अनात्मक अधानवादी हैं, पर उनका 
सम्बन्ध सात्मक प्रधानवाद के साथ भी हो सकता दे । 


करमंफल्ष से समाजवाद की सिद्धि 


संपत्ति के अन्याय पूर्ण वैषम्य को हटाने के लिये समाज 
बाद के तीन मुख्य सिद्धान्त हैं । पहला है भूमि पर किसी व्यक्ति 
विशेष के स्वत्व कान होना। दूसरा, पूजी पर ब्यक्ति के 
स्वत्व का न होना | तीसरा पराये श्रम के फल पर स्वत्व का न 
होना । पहले भूमि को लीजिए | भूमि धन का .मुख्य रूप है। 
भूमि से गेहूं, जो, चावल, बाजरा आदि की उत्पत्ति होती है । 
बृक्ष और ओषधियां भूमि पर उगती हैं। जिनके बिना मनुष्य 
पत्ती जी नहीं सकते | मकान कल कारखाने सब भूमि पर खड़े 
हैं। लोहा चांदी सोना आदि प्रृथ्वी से निकलते हैं| भूमि का 
कुद्ध भाग है, जिसमें सोना, चांदी, आदि है । भूमि का एक वह 
भाग है जिसपर मकान खड़े हैं। शेष भाग वह जिसपर खेती 
होती है। यह भाग अन्य भागों से बहुत बड़ा है। मकान और 
खेती वाले भू भाग पर विशेष व्यक्तियों का अधिकार है । यह 
अधिकार चिरकाल से चला आ रहा है। इस व्यक्ति गत 
अधिकार के कारण देश में कुछ को छोड़कर बहुत मनुष्य भूखों 
मरते हैं । आजकल घनी लोग शहरों में गन्दे मकान ब॑नवाते 
हैं और बहुत अधिक किराया लेते हैं। निर्धेन' लोगों को इनमें 
ही रहना पड़ता है। किराये पर रहने वालों के कष्ट और 
मकानों के स्वामियों के द्रब्य बढ़ते ही चले जाते हैं । द 

खेतों पर स्वत्व भाड़े के मकानों से कहीं बढ़कर दु:ख दे 
रहा है | जो खेती करता है वह किसान है। किसानों के भेद 
हैं। एक बह कृषक है जो अपनी भूमि का स्वयं स्वामी है | जो 
आय होती है उसका कुछ भाग कर के रूप में राज को देता है । 


( द८ ) 


इस प्रकार के कृषकों की संख्या बहुत कम है । दूसरे प्रकार का 
कृषक वह है जो खेत का स्वामी नहीं है और राज को लगान 
देता है | भांरत के दक्षिण भाग में मुख्य रूप से यह प्रथा है| 
इन दोनों रीतियों में कृषक को अन्याय से कष्ट नहीं मिलता । 
तीसरे ढंग का कृषक वह है जिसका भूमि पर कुछ भी स्वत्व 
नहीं है। भूमि का अधिपति कोई ओर है । उसे कृषक लगान 
देता है। इसके आगे भूर्वामी राज को कर देता है। इन 
भूस्वामियों को जसींदार कद्दा जाता है । बह रीति बहुत प्रच- 
लित द्वै । इस प्रथा से कृषकों के दुःखों की सीमा नहीं रहती। 
राज समुदाय का होता है उसमें पक्षपात नहीं रहता। पर 
व्यक्तियों के अपने स्वार्थ होते हैं। वे कर के समान कृषक से 
बहुत कम लेकर संतुष्ट नहीं. होते | कृषक को इतना देना पड़ता 
है कि पेट भर लेने के पीछे जो कुछ बच जाता है बह सब 
जमींदार के पास चला जाता है| 
समाजवादियों के अनुसार जमींदार का भूमि पर अधिकार 
न्याय संगत नहीं है। जमींदारी की यह प्रथा आरम्भ से नहीं 
है। जब आया का भारत में शासन था तब कृषक सीधा राजा 
को कर देते थे। जो कृषकों से कर.इकटद्ठा करते थे उन्हें कुछ 
राजाओं ने अपने अपने भाग का स्वामी मान लिया। वह 
स्वाम्य वंश परम्परा में स्थिर हो गया । इस इतिहास को लें तो 
खेत बस्तुतः कृषकों के थे राजों ने उनसे छीनकर दूसरों को दे 
दिये। बल से प्राप्त अधिकार में ओऔचित्य नहीं है । किसानों से 
छीमकर जमींदारों को दे दिये गये। अब जमींदारों से छीन 
कर फिर क्रषकों को लौठाये जा सकते हैं. . छीन लेना अधिकार 
का कारण नहीं है। फिर किसी राज के देने से भी भूमि पर 
अधिकार उचित नहीं हो जाता | विचारना यह दे कि राज को 
देने का अधिकार कहां से मिल्ला | किसी एक राजा का भूमि 
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चाहिए । उसके परिश्रम से खेत उपजाऊ बनते हैं। फिर आरंभ 
में भूमि पर जमींदार का अधिकार हो सकता द्वे। कारण, 
उसने श्रम किया है पर उसके वंशजों ने कोई श्रम नहीं किया । 
उनका अधिकार किस कारंण ? जमींदारी के आरंभ की संभा- 
बना समाजवादियों के अनुसार इसी प्रकार की है।पर 
जमींदारी का आरंभ दूसरी रीति से भी हो सकता है । आरंभ 
में लोगों ने अपनी अपनी खेती के योग्य भूमि' ली होगी। जिस 
पर उन्हें खेती नहीं करनी थी उसको उन्होंने व्यथे समझकर लिया 
न होगा । समय पाकर कुछ कृषकों ने अनेक कारणों से कुछ कृषकों 
के वा अन्य लोगों के पास अपने खेतों को बेच दिया होगा। जिन 
के पास भूमि अधिक द्वो गई होगी उन्होंने दूसरों से खेती कराना 
आरम्भ क्रिया होगा ।वे पालन पोषण के लिए देकर शेष 
सब ले लेते होंगे । इस संभावना के अनुसार आरम्भ में 
लोगों के पास उतनी भूमि थी जितनी पर वे खेती स्वयं कर 
सकते थे । भूमि के बहुत बड़े भाग पर अधिकार पीछे 
धीरे धीरे हुआ। इस संभावना की पुष्टि समाज वादियों को 
आशंका से भी होती दै जिससे: वे किसानों का भुस्वामी 
होना नहीं चाहते । यदि हर एक कृषक अपने खेतों का स्वासी 
हों जाय तो बहुत से दूसरों को भूमि देकर त्ञगान लेने लगेंगे। 
कृषक जब अपनी भूमि को बेच सकेगा तो रुपये वाले खेतों 
को खरीद कर जमींदार बन जायेंगे। यदि कृषकों को भूमि 
बेचने का अधिकार नहो तो उन कृषकों की भूमि व्यथ हो 
जायेगी जो खेती करने में असमथ हो गये हैं। आगामी काल 
में यदि किसानों के भू स्त्रामी होने से जमींदारी हों. सकती है 
तो भूत में उसके इस री।त से आरम्भ होने का पूरा अवश्तवर है। 
कुछ भी हो जमींदार का भूमि पर अधिकार न्याय से नहीं 
है.। जहाँ कृषक सीधा राज को कर देता है. वहाँ जर्मीदार के 
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अत्याचार तो नहीं होते -पर अन्य दोष उत्पन्न हो जाते हैं जो 
समाज का छित नहीं होने देते | समाजवादियों को जमींदारी 
के फिर उत्पन्न होने का डर है। वस्तुतः कृषक का भी भूमि पर 
कोई स्वत्य नहीं है | आरम्भ में रोकने वाला न होने से ज़मींदार 
का अधिकार यदि उचित नहीं तो कृषक का उचित क्‍यों ? उसने 
अपनी इच्छा से भूमि ले ली थी ! राजा दान देकर जिस प्रकार 
जमींदार नहीं बना सकता उसी प्रकार कृषक भी नहीं बना 
सकता । भूमि पर सड़क घन जाय वा पास सड़क हो जाय तो 
ज़मींदार लगान बढ़ा देता है। कृषक भी इस दशा में मूल्य 
बढ़ा देता है। युद्ध हो जाने पर खेती की वस्तुओं के महंगा हो 
जाने से ज़मींदार लगान बढ़ा देता है। कृषक भी खेती से 
उत्पन्न पदार्थों का दाम मनमाना लेने हूगता है। लगान की 
वृद्धि के लिए जमींदार को कुछ श्रम नहीं करना पड़ता। कृषक 
को भी मूल्य बढ़ाने में कुछ श्रम नहीं करना होता । समाजवाद 
के अनुसार भूमि का स्वामी न ज्मींदारं होना चाहिए न कृषक । 
भूमि पर स्वत्व समुदाय का होना चाहिए। युद्ध करने वाला या 
सड़क निकालने वाला समुदाय है । समुदाय ही रक्षा का प्रबन्ध 
करता है । समुदाय का अधिकार होने पर किसी को हानि पहुंचने 
की शंका नहीं रहती । द क्‍ द 

' अनात्मक समाजवाद के इन तकों से आत्मवाद का विरोध 
नहीं है, ये तके भूमि पर व्यक्तियों के अधिकार को अनुचित 
सिद्ध करते हैँ। अथोत्‌ समुदाय का अधिकार प्रतीत होता है । 
आत्मवाद सीधा समुदाय के अधिकार को सिद्ध करता है। 
आत्मवादी ईगश्वरवादी हों या अनीश्वरबादी संसार की रचना 
का कारण प्राणियों के कर्मा को मानते है।जगत्‌ को ईश्वर ने 
कमफल देने के लिए बनाया वा कर्मों ने स्वयं बनाया प्रत्येक 
दशा में कमे कारण है। अनात्मबाद में मूल व्यचेतन तत्व से 
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जगत्‌ की रअना हुई। उसमें किसी का कम कारण नहीं है 
इस लिए सब का भूमि पर अधिकार होना चाहिए। आत्मवाद 
में मनुष्य ने जो शुभाशुभ कम किए हैं. उनका सुख दुःख रूप 
फल्न देने के लिए संसार की रचना हुई द्वे। सब मनुष्यों के 
कम कारण हैं इसलिए सबका अधिकार होना चाहिए। सबके 
कम न होते तो संसार न बनता | क्‍ 

सड़क जेल बाग आदि सबके धन से बनते हैं उनपर सबका 
समान अधिकार है। भूमि भी किसी एक के कर्मा से नहीं बनी । 
एक भूमि ही क्‍यों जितने बड़े बड़े भोतिक पदार्थ हैं. उनकी 
रचना के कारण सबके कर्म हैं। जल के महान पदार्थ समुद्र, 
नदी, नद और पहाड़ों पर पड़े |बशाल हिम के ढेर, तेज के 
सूय चन्द्र तारे आदि, बायु के आंधी आदि किसी एक की 
संपत्ति नहीं हैं । आ्राकाश है. व्यापक अतीन्द्रिय | वह भी सबका 
है । प्रथ्वी को छोड़कर अन्य बड़े पदार्थों पर मनुष्य अधिकार 
नहीं कर सका इसलिए, वे सबके सांझे; रहे । प्रथियी पर 
अधिकार हो सकता था इसलिए बलवान ने दुर्बेज्ों को दबाकर 
स्वत्व बना लिया | न्याय से वस्तुतः किसी एक का अधिकार 
नहीं है । सूथ चन्द्र समुद्र और आकाश का एक रवामी नहीं 
तो भूमि का ही क्‍यों ? भूमि के समान समुद्र सूथ आदि पर 
भी याद भनुष्य अधिकार कर लेते तो दुबलों को च्ुण भर भी 
सांस लेना कठिन हो जता | विशेष रूप से अपने हो कर्मों के 
फल रूप में जो पदार्थ आप्ल है. उनके साथ आत्मा का अत्यन्त 
निकट साज्ञात्‌ सम्बन्ध होता है । शरीर प्राणी को अपने कर्मा 
से मिला दे | शरीरी को अपने शरीर पर स्वत्व है । आत्मा 
ओर शेर का साज्षात्‌-संयोग है | यों तो संसार का कोई भी 
पदार्थ नहीं जिसकी रचना में अनेक आत्माओं के कर्म कारण 
न है ५२ स्वस्व का कारण कर्मों का बाहुल्‍य दे। एक के शरीर 
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'से हजारों को सु दुःख पहुंचता है इसलिए हजारों के कम 
एक की शरीर की उत्पत्ति में कारण हैं।पर हजारों ए४ के 

: स्व्रामी नहीं हैं। एक शरीर के बनाने में हज़ारों के कर्म सामान्य 

रूप से कारण हैं विशेष रूप से कारण उस एक आत्मा के 

कम हैं जिनका फल भोगने के लिए शरीर मिला है। शरीरी 
शरीर से सदा सुख दुःख का अनुभव करता रहता है यहीं 
इसका प्माण दे छि शरीर की रचना भुख्य रूप से शरीराधिपति 
के कर्मो से हुई है. किसी शरीरी का शरीर के समान भूम 
के साथ साज्षात्‌ सम्बन्ध नहीं है । मद उसका उपभोग करते 
हैं इस लिए वह सब की है. | सभि पदार्था में जितनों अश 
किसी एक के कर्म अथोत्‌ श्रम से उत्पन्न हो उतने पर कतो का 
अधिकार होना चाहिए | सुमि कृषक की नहीं है क्रषक के श्रम 
से खेती दे । उसका वह स्वामी हो सकता दै । 

..' सृष्टि को कम फल सान लेने पर समुदाय को भूमि का स्वामी 
मानना आवश्यक हो जाता है. मुझे विह्मय होता दे कि नेयायिंं 
और श्रन्य विद्वानों ने प्रपच की उत्पत्ति स्थिति और अजय कों 
कम मुलक मानते हुए भी भूमि पर समुदाय का उल्लेख क्‍यों 

. लहीं किया। अनात्मक समाजवाद के देतुओं के प्ररणा 
देकर आत्मवाद के द्वारा इस तत्व ,पर पहुंचांया । इसके लिए 
आभाी हूं । 

सुख दुःख का कभ मृतक होना आत्मवाद का अत्यन्त 
आदरणीय सिद्धान्त है। इस बिषय में अनेक मत प्रचलित हैं । 
कुछ क्ञोंग घनी और निर्धन के भारी वेषम्य को कमे फल 
समभते है वे समभते हैं कि अपने पुण्यों से जर्मीदार 
बन गये, कुछ का मिलों पर अधिकार हो गया, कई बड़े व्यापारी 
कारखानों के स्वामी बन गये यह सब कर्मा की महिमा हे । 
इसमें कोई अन्याय नहीं दे। झतेक पंडित जन कइते पाये 
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जाते हैं कि धन देने बाले भाग्य भिन्न प्रकार के होते हैं - “घन 
सचय कतूृणि भाग्यानि प्रथगेबद्दि” भाग्य में विद्याथी सो 
मित्न गई । ऐस्वय भाग में नहीं था इस दलिए नहीं मिला। 
सतोष से रहना उत्तम है | अब इससे बढकर परिताप की बात 
क्या हो सकती दै ! कम फल्ल का सिद्धाग्त अन्याय और अत्याचार 
को रोकता है। चावोक के मत से जो जनन्‍्मान्तर को कमेफल 
नहीं समभते वे दूसरों को पीड़ा देकर भी विषयों के आनन्द 
लेने में नहीं किफकते , ढर उसे है जो समझता द्वे कि लोगों की 
आंखों में धूल डाल कर इस लोक में धन भी भिन्न सकता हो 
ओर यश भी, पर परलोक में कर्मफल भोगना ही पड़ेगा । उससे 
बचने का कोई उपाय नहीं है । यदि अन्याय से धन कमाने को 
पूबजन्म के शुभ कर्मों का फल मान लिया जाय तो दीन के 
बचने की आशा कद ? चोरी और डाका पड़ने पर भी भाग्य 
समभकर संतोष कर लेना चाहिए | मिल मालिक ओर जमींदार _ 
के समान चोर और डाकुओं को संपत्ति को आग्य क्यों नहीं 
मान लिया जाता ? बड़े बड़े व्यापारी और कारखाने के स्वामी 
भी पराए श्रम को छीन कर धनी बनते हैं | जो पीड़ित हो जिस 
पर अत्याचार हुआ हो उसने यदि अपने पापों का फल पाया 
है तो अत्याचारी का अपराध नहीं है | पीडित के कर्मों ने फल 
देने के लिए किसी को साधन बना लिया | साधन का दोष नहीं 
है। पीडित ही अपराधी है इस प्रकार भाग्यवाद से पीडित 
अपराधी ओर उत्पीडक निरपराध हो गये। यह न्याय हे तो 
अन्याय क्या है ? जन्मान्तर के शुभाशुभ कमे उन्हीं सुख दु:खों 
के कारण हो सकते हैं जिनका कारण कोई वत्तेमान कमे न हो। 
निर्धनों के श्रम से अनुचित लाभ उठाने वाले न होते ओर फिर 
भी दरिद्रता होती तो पू्वे जन्म के कम कारण हो सकते थे। 
कई लोगों ने भूमि बलपूंवेक दबा ली है इसलिए बहुतों के पास 
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भूमि नहीं है। इसका कारण निर्धनों के कर्म नहीं हैं। महाभारत 
के शब्दों में भारी सम्पत्ति दसरा के मम का बिना छेदन किए 
नहीं मिलती | संपक्तिशाली मछली मारने वाले के समान हैं। 
बिना मारे मछलियां नहीं मिलती ऐश्वय की अपार राशि भी 
पर हत्या के बिना नहीं इक्रट्टी हो सकती। धन संचय करनेवाला 
यदि मछली मारने वाले के समान अपराधी है तो दरिद्रों की 
हत्या उनके कर्मा का फल नहीं हो सकती | अत्याचारी और 
पीडित में से एक ही अपराधी हो सकता है। कमफल के 
सिद्धान्त से यदि भमि को समाज के कर्मा से बना मान लिया 
जाय तो दान वा कर्म से उस पर दो, चार व्यक्तियों के अधि- 
कार का कोई स्थान नहीं रहता। समाज की वस्तु को न कोई 
बेच सकता है न दान कर सकता है। जो कुछ है अच्छा या 
बुरा सब कम फल है इस पक्ष में मी भूमि पर ससाज का. 
अधिकार माना जाय तो कोई दोष नहीं आता। एक एक के 
अंधिकार से हटकर समाज के अधिकार में भमि का आना भी 
मान्तर के कर्मा का फल होगा | उस दशा में सब सुख शान्ति 

से रहेंगे। समाज के भ स्वांसी होने पर कर्मों के फत्न देने की 
शक्ति कुर्ठित नहीं हो जाती भाग्य परतन्त्रता के पक्षपाती जन 
हित के लिए प्रयत्न का त्याग उचित नहीं समभते। जो होना 
है वह होकर रहेगा। इस. आधार पर बे उपद्रवियों को खुली 
छुट्टी नहीं दे देते | प्राण ओर सम्पत्ति की रक्षा का प्रबन्ध करते 
हैं| फूठ और पर पीडन को रोकते हैं। समाज के अधिकार में 
भूमि के आ जाने से मनुष्यों का अधिक हित है। इस व्यवस्था 
पर कोई आपत्ति न होनी चाहिए | क्‍ 
भूमि के अतिरिक्त धनाजेन के दो साधन और हें पू'जी 
और श्रम, इनमें पृ जी श्रम से उत्पन्न होती है। श्रम से ब्यापार 
होता दे । उससे धन लाभ होता है। वही धन पू.जी हो जाता 
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है | मनुष्य का सारा धन पंजी नहीं होता। घर में बतेन, चारपाई 
सन्दूक, लाठी आदि रहते हैं। वे व्यवहार में आते हैं. | वे सब 
जब तक उपभोग के लिए हैं तब तक पू'जी नहीं हैं | इसी प्रकार 
चांदी सोना ,और रुपयों का ढेर सुरक्षित पड़ा हुआ पू'जी नहीं 
हे। जब धन से धन: उत्पन्न किया जाता है। तब जनक घन को 
पू'जी कहते हैं। सो रुपए देकर ब्याज के साथ एक सो चार 
रुपए ले लेते हैं । सौ रुपयों ने चार रुपया को उत्पन्न किया इस- 
लिए सौ रुपया पू जी है | ब्याज पूजीवाले ने बिना श्रम के लिया 
है । ऋणी ने श्रम किया ओर फल पूजी वाले को मिला । यही 
पू'जी का अनोचित्य है। पू'जी ब्याज से निरन्तर बढ़ती रहती 
है। दरिद्र रात दिन श्रम करके पेट नहीं भर सकते और पृ'जी 
पति बिना श्रम किए शासन करता रहता है | कोई मनुष्य खच 
में बचत करके चालीस पचास रुपये बच[ सकता है ओर उसे 
पू'जी के रूप में लगा सकता दे । यहां पर चालीस पचास रुपए 
श्रम के फत्न हैं बह इनका उपभोग करे इसमें कोई आपत्ति नहीं 
है पर जब उसे पजी बनाता है तब ओऔचित्य नहीं रहता । फिर 
बह पराए श्रम को लूटने लगता है। धनी लोग जितनी पू'जी 
लगाते हैं उससे इतना लाभ होता है कि जितना व्यय किया है 
उतना पा चुकने के बाद भी लाभ निरन्तर होता रहता है । अपने 
श्रम की बचत पर स्वत्व उचित है पूजी पर नहीं | मनु आदि 
स्मृतिकारों ने धन से धन की वृद्धि को निन्दनीय कहा है। बाघु - 
_ पिक-वृद्धिजीवी का अन्न निषिद्ध हे । 

इस निन्‍्दा के मूल में ओर क्या झे सकता है कि वृद्धि ऋणी 
के श्रम का अपहरण है वर्णोश्रम धघम ओर समाजवाद का इस 
विषय में स्पष्ट ही अनुकूल मत दे। 

भूमि और पूजी का निरौक्षण हो चुका। अब श्रम का 
विचार करना चाहिए। यहां उस श्रम का विचार करना है जो 
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व्यापार के लिये आवश्यक है। व्यापार से धन आता है ओर 
वह पूजी बनता है । इस प्रकार श्रम पू'जो का कारण है। हजारों 
वर्षा से व्यापार हो रहा है. कुद् लोग लाभ उठाते हैं और कुछ 
ज्ञोग हानि | इस त्रिषय सें अ,च!।य साक्स और ए“ग्ल्ेन्स ने जो 
द्राविष्कार किया है. वह अद्भुत है। उससे श्रम फल और 
स्वत में आमूल चूत्र परिवर्तत हुआ दै। प्रायः व्यापार वस्तुओं 
के क्रय विक्रय से होता है । जिन वस्तुओं का क्रय विक्रय होता 
होता है उन्हें परय कहते हैं | पथ में तीन धन होने चाहिये । 
( / ) वह उपयोगी होना चाहिए मनुष्य के सुख दुःख हटाने 
का साधन हो | (२ ) श्रम से उत्पन्न हुआ हो ( ३ ) उसे देकर 
फ्िसी दूसरी वस्तु का वितिमय किया जाता हा ! अपने व्यत्रह्मर 
में उसका प्रयोग न हा रहा ही । घड़ा, तेल, रथ, पुस्तक, घड़ी, 
धोंती कमीज आदि जितने पण्य पदाथे हैं वे सब किसी न किसी 
सुख को देते हैं | इनके बनाने में श्रम लगता है इनके बेचने पर 
रुपये मिलते हैं | उनसे दूसरी बरतुओं को मोल लिया जाता है । 

यदि कोई वस्तु सुख देता हो या दुःख से बचाती द्वो पर उसे 
बनाने में किसी को श्रम न करना पड़ा हो तो उसे पण्य नहीं 
कहते । धूप के बिना मनुष्य क। जीना कठिन हैं। यह सूर्य निक- 
लगे पर बिता परिश्रम मिन्न जाती ह। नदी के पानी और बायु 
के लिए भी कोई श्रभ नहीं करना पड़ता। ये वस्तुए' पण्य नहां 
हैं इनका क्रय विक्रय नहीं होता | श्रम से उत्पन्न हाँ पर उपयोगी 
न द्वो तो भो पण्य नहीं हो सकती | कोई व्यर्थ गढ़ा खोद रहा हो 
तो उसमें श्रम है। पर मूल्य नहीं है। श्रम से उत्पन्न वस्तु अपने 
, काम में लाई जा रही हो उसे बेचकर कोई अन्य वस्तु न ली 
जाय तो वह शुद्ध वस्तु है पण्य नहीं । कुम्हार यदि घड़े को अपने 
आप बनाकर अपने काम में ले आवे तो घड़ा पण्य नहीं रहता | 
यदि बह उसे बेचकर आटा दाज खरीदता है तब बही पर्य हो 
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जाता है | देखना च!हिए कि क्रय विक्रय की योग्यता का कारण 
कोन है ? क्‍यों किसी वस्तु का मूल्य पड़ता है ? अत्यन्त उपयोगी 
होने पर वायु धूप आदि का कुछ मूल्य नहीं इसलिए उपयोगिता 
मूल्य का कारण नहीं है| यद्यपि व्यथ गढ़े में श्रम के होने पर 
भी मूल्य नहीं है तो भो उपयोगिता और श्रम का एक भेद है। 
जो पण्य है, जिसका मूल्य है, वह श्रम जन्य भी है ओर उपयोगी 
भी । वस्तु के समान उपयोगिता को भी श्रम ने उत्पन्न जिया हे । 
उपयोगिता के कारण जो मूल्य हे उपका भी मूल श्रम दे । अ्रम 
कभी उपयोगिता से नहीं उत्तन्न होंता | इस्र दशा में श्रप्त को अधे 
का कारण समभना चाहिये। श्रम के बिना भी उपयोगिता बढ़ 
जाती दे ओर उस्तेसे मूल्य घटने बढ़ने लगता है पर साधारणतः 
वस्तु का मूल्य श्रम से निश्चित होता है । सुन्नम होते पर सेर भर 
गेहूं का मूल्य तीन आने हो संकता है । अकाल पड़ने पर उसका 
मूल्य ५ रुपये या दस रुपये तक भी हो सकता हे। 

किसी निजेन स्थान में जहां विना अन्न पानी के प्राण जाने 
का भय हू वहां एक रोटी, पानी के एक कटोरे. एक नारंगी वा 
एक लडु के लिए रुपयों के ढेर देने पड़ जाते हैं। सोना, चांदी 
ओर हीरों की राशियां आणों की तुलना में कुछ मूल्य नहीं रखतीं । 
जिस समय प्राण रक्षा के लिये किसी वस्तु की दुलभ होने से 
विशेष आवश्यकता हो तो उसका मूल्य साधारण दशा से कई 
गुना बढ़ जाता है | इससे अन्य वस्तुओं की स्वाभाविक उपयोगिता 
कम नहीं हो जाती ओर न समय विशेष के लिये आवश्यक बर्तु 
की उपयोगिता में बृद्धि होती है पर आपेक्षिक महत्व अवश्य बढ़ 
जाता हैं। सुलभ दशा में पानी के गिलास से जितनी प्यास बुककती 
है उतनी ही दुलभ होने की अवस्था में पर उसकी उपयोगिता 
इसलिए बंढृती हें कि उसके बिना जीवन नहीं बच सकता। 
कहते हैं. कि एक नाविक कुछ लोगों को नदी के पार हें जा रहा 
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था । उनमें से एक विद्वान ने पूछा तुम इतिहास जानते 
हो ? उसने उत्तर दिया नहीं | विद्वान ने कहा तुम्हारे जीवन 
का कुछ अंश ब्यथ चला गया। क्या गणित का ज्ञान है ? नहीं, 
जीवन का कुछ और भाग व्यर्थ हो गया। व्याकरण पढ़े हो? 
नहीं, कुछ ओर भाग व्यथे हो गया । भूगोल पढ़ा है ? नहीं और 
भी भाग ब्यथे | अभी इस प्रकार पूछ ही रहा था कि नाविक ने 
देखा, बड़े वेग से आंधी आने वाली है | उसने पूछा आप तेरना 
जानते हैं वा नहीं ? उत्तर मिला नहीं। अब नाविक ने कहा 
आपका जीवन सारा ब्यथे गया | आंधी आने वाली है। तेरना 
जानते हैं तो बच सकते हें | बिना तेरे बचना कठिन है । इस 
तक से तैरने की अपेक्षा इतिहास गणित व्याकरण और भूगोल 
आादि के ज्ञान का महत्व अत्यन्त कम' मानना पड़ेगा | संसार में 
लोग जब मूल्य का निश्चय करते हैं तब देखते हैं कि इसके 
बनाने में कितना श्रम लगा है । जिन वस्तुओं को बनाने में लग- 
भग समान काल तक श्रम करना पड़ता है उनका मूल्य एक होता 
है। जब १६ सेर गेहूँ ओर लकड़ी के एक सन्दूक बनाते में 
समान श्रम का विश्वास हो जाता है तब उनका समान मूल्य 
खिर हो जाता है। किसी समय विशेष की उपयोगिता को दृष्टि 
में रखकर मूल्य हो तो निश्चय करना कठिन हो जाता है। एक 
काल में गेहूँ अत्यन्त डपयोगी है और दूसरे काल में सन्दूक की 
आवश्यकता बढ़ जाती है.। श्रमकाल स्थिर है उससे मूल्य स्थिर 
हो सकता है । श्रमकाल का परिसांण स्थूल रूप से किया जाता 
है, क्षण क्षण की गिनती नहीं करते ओर न हो सकती है। 
इस दशा में उचित यह है कि श्रम का फल सभी को मिले । 
पर यह नहीं होता। धत्ती लोग धन लगा कर वस्तुओं को खरीद 
 छेते हैं और महँगे दामों पर बेचते हैं। श्रमियों को श्रम का. 
पूरा फल नहीं मित्षता। उसे धनी ले जाते हैं । एक जुलाहे ने 
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कपड़ा बनाया उसे खरीदकर व्यापारी बेचता है। यदि व्यापारी 
जुलाहे को श्रम का पूरा मूल्य दे तो व्यापारी को कोई लाभ नहीं 
हो सकता | कल्पना कीजिए एक व्यापारी ने सूत दो रूपये में 
खरीदा एक जुलाहा आठ घर्टे के लिये ॥) लेकर दिन भर काम 
करता रहा है | यदि सूत के मूल्य और मजदूरी को जोड़कर 
तैयार कपड़े का मूल्य २॥) रख दिया जय तो व्यापारी को कुछ 
नहीं मिलता । सूत से कपड़ा तेयार करवाने में व्यापारी भी श्रम 
करता है | यदि उसकी मजदूरी १) ट्वो तो कपड़े का मूल्य ३॥।) 
होना चाहिए । इस रीति से मूल्य रखा जाये तो किसी को कष्ट 
न हों । डिन्तु व्यापारियों को इतने से सतोष नहीं होता। वे 
कहीं अधिक दामों पर बेचते हैं | यहां बिचारना यह हैं कि अधि- 
कता किस कारण हुई | अ्रतीत होगा कि जुलाहे को मजदूरी नहीं 
दी गयी । जुलाद्दा आठ घण्टे काम करवा है और ॥) लेता हे 
चार घण्टों में वह बारह आने का काम कर चुकता हे । शेष चार 
घंटों में जितना श्रम करता ्ई । उससे कपड़े का मूल्य बढ़ जाता 
है | इस अतिरिक्त मूल्य को व्यापारी जुब्ाहे को न देकर स्वयं 
लेता है। अपने श्रम के साथ श्रमिक के श्रम का भी स्वामी बन 
जाता दे । 

यहां इतना ध्यान रखना चाहिए कि जो कुछ व्यापारी लेता 
है वह सब श्रमी का नहीं होता । व्यापारी का श्रम भी उसी 
में होता है । व्यापारी को मूल्य में सवंथा भागद्दीन करना 
अन्याय है। व्यापारी ओर श्रमी दोनों अपने श्रम के स्वामी हैं । 
धन लगाने वाला एक श्रमी से प्रण्य मोल लेता है और दूसरे 
श्रमी को बेच देता है। वह व्यर्थ ल्रेन देन नहीं करता उसे 
भी पण्यों की आवश्यकता होती है। इसकी पूर्ति उस धन से होती . 
है जो लेन देन से मिलता दे ।धन लगाने वाला शुद्ध क्षोक 
सेवा के भाव से न खरीदता है न बेचता है । वह लाभ छठाता 
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हे | पर श्रमी भौ लेन देन में रत्राथ ह्ीन होकर लोक सेधा का 
भाव नहीं रखता | कृषक वस्त्र चाहता है और जुलादा अच्च । 
धन लगाने वाल्ने को भी अन्न वस्त्र चाहिए। कृषक और जुलाडे 
का काम इस मध्यवर्ती के बिना नहीं चलता इस अउस्था। में 
तीनों श्रम करते हैं। इसके आगे भेद द्वो जाता है । क्‍ 
.. धन लगाने वाले की यहद्द इच्छा रहती है कि श्रमी को 
कम देना पड़े और लाभ अधिक मिले | इसके लिए वह श्री 
को पूरा मूल्य नहीं देता | जितना वह एक्र स्थान पर श्रमियों 
को इकट्ठा करता है उततली ही उसकी पूँजो बढती दे | कुछ ही 
दिनों में उसे बिना श्रम के रुपया आने ,लगता है । उदाहरण 
: लीजिये | जुलाहा वा लुहार, बस्त्र और छुरो आदि बनाते हैं । 
वस्त्र और छुरी बनाने के साधनों पर उनका ख्त्व होता है। 
त्तय्यार पण्य को स्वर बेचने पर लाभ उन्हीं को पहुँचता है। 
पर जब सूत की मिल या लोहे के कारखाने में जुत्तहे और 
लुद्दार काम करने लगते हैं तब अप्रस्था बहल जातो है।सूत 
ओर लोहे की मशीनें पण्य बनाने के साधन हैं जिनका अधिपति 
घनी है। श्रमो केवल श्रम करके भृति लेते हैं | अब जितना 
ज्ञाभ होता है' धसे मिल का स्वामी लेता दे | श्रमियों का देरिद्रता 
बढ़ती जाती है | मिल और कारखाने के खड़ा करने में जितना 
खच्े होता हैं उतना ब्याज समेत ले चुकने पर भी धन लगाने 
बाला सम्पत्ति इकट्ठा करता रहता है। यह सारी आमदनी उसे 
बिना प्रयास के लती है पर श्रमिक दिन रात पिसते 
रह वे हे ! ह 

भारी भारी म तीनों के कारण रुपये वालों को बहुत सुविधा 
हो गई हे। श्रमियों के पस इतना रुपया नहीं द्वोता कि वे 
बड़ी सशीन या मिल और कारखाना चलाने के लिए बिशाल 
शम्रि खरीद सकें । न उत्के पास खेत हे न घर | बिना अजन 


मा 


के जी नहीं सकते । इन लोगों को मिल स्वामियों के पास जाना 
पड़ता है । ज्ञिन शर्तों पर वे काम लेना चाहते हैं उन्हीं पर उन्हें 
तैयार होना पढ़ता है | घनियों की शर्तें न मानें तो बेकार रह' 
कर भूखा रहना पड़े । न॑ रहने को स्थान मिले न पहनने को 
बस्त्र | कम से कम- मजदूरी में अधिक से अधिक काम करने 
के कारण शरीर रोगी और दुबल हो जाता है।जब तक जीता 
है! तब तक जिस किसी उपाय से काम करता रहता हैं। अपना 
ओर बर्च्चों का थोड़ा बहुत पालन पोषण करता है | जब शरीर 
बिल्कुल ही साथ देना छोड़ देता है तब परिवार को निरशश्रय 
छोड़कर चल बसता हे , अत्येक व्यापार में थोड़े से धनियों का 
आधिपत्य होने से साधारण जनता की क्रय-शक्ति छट जाती हैं । 
मिलों से वस्त्र बहुत उत्पन्न होता है लोगों को आवश्यकता भी 
रहती हे पर तैयार : माल व्यथ ही-पड़ा रहता है। लोगों का 
कष्ट दूर करना बद्देश्य नहीं होता केवनत अबने लाभ की ओर 
ध्यान रहता है। परिणाम में परस्पर कलह बढ़ता है । क्‍ 
जो लोग रुपया देकर किसी अच्छी कंपनी का कुड् माग 
मोल ले लेते हैं उन्हें भी बहुत लाभ होता है। जो लंगाया वह 
तो लिया ही । उसके अतिरिक्त भी बिना कुछ छिये निरन्तर लाभ 
होता रहता हैं | कम्पनी की जब पूंती बढ़तो है तब भाग लेने 
वालों की पूंजी बढ़ती है.। जितना ल्ञाभ अधिक उतनी पूंजी 
अधिक | ह ह 
. समाजवाद से पहिले किसी ने श्रमिकों के श्रम का अपहरण 
विचारकों के सामने नहीं रकखा था। श्रमिक दिन रात परिश्रम 
करते थे पर उन्हें निधन रहना पड़ता था । आत्मवाद श्रम और भृति 
की इस विवेचना के अजुकूल है । ऋत्विजों की दक्षिणा का विधान 
ब्राह्मण श्रथों में है। भगवान जेमिनि ने उसका- गंभीर विवेचन 
किया है । यज्ञ का को यजमान दे | कुछ विधियां. ख्ं करता 
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है कुछ को ऋत्विजों से कराता दै | यश का फल  यजमान को 
मिलेगा । ऋत्विज अपने काम की पूरी दक्षिणा लेंगे। दछ्षिणा 
अधूरी हो तो यज्ञ का फल अधूरा रहेगा। दक्षिणा की व्यवस्था के 
अनुसार मजदूरी म॑ रत्ती भर कमी नहां होनी चाहिए। दक्षिण 
ओयोर भ्रति में नाम का भेद है। वस्तुरूप में दोनों एक हैं | ऋत्विजों 
. को कम के अनुरूप दक्षिणा न मिले तो यजमान फल्न को नहीं'पा 
सकता यह पूर्व. मीमासा का सिद्धान्त है'.। कोई यज़मान कितने 
भी साधनः:इकटठ करले यदि वह विद्वानों की दरिद्रता से अनु- 
- चित ल्ञाम उठाना चाहेगा तों नहीं डठा सकेगा। दक्तिणा के 
ऊाचित माआ से न्‍्यून ह।ते ही ऋत्विजों के परिश्रम पूरे फल्ल के 
देन को शक्ते से रहित हा जांयगे। बेदिक कर्मा के समान 
लोकिक कर्मों में भी कमकरों को पूरी श्रुति न मित्नने पर काम के 
अधिपति को उचित फल से बड्ग्चित कर देना चाहिए | यज्ञ और 
दृक्षिणा की व्यवस्था के अनुसार शभ्र॒त्यों का स्वामी हीन वेतन 
देकर कम के पूरे फल का, खामी नहीं रहता। इस दशा में 
अतिरिक्त लाभ पर किसी प्रकार भी अधिकार युक्त नहीं 
हो सफंता | 
वेद इस प्रकार के किसी कर्म का विधान नहीं करते जिससे 
 ऋत्विज़ों को निवोह करना कठिन हो जाय ओर यजमान के 
फल में निरन्तर वृद्धि होती रहे । यजमान किसी यज्ञ के अनुष्ठान 
से जिस फल का अधिकारी बनता है उसके कारण किसी अन्य 
फल को नहीं पा सकता । फल में दूसरे फल को उत्पन्न करने की 
झक्ति नहीं दे । पूजो जिस प्रकार जनक धन है इस ग्रकार का 
का जनक यज्ञफल नहीं है.। पूजी श्रम से उत्पन्न हे ओर उत्पत्ति 
के अनन्तर घन बढ़ाती ह्वे। यज्ञ से स्‍्वग वा जो कोई फल्न 
उत्पन्न होता है वह अन्य फल्न उत्पन्न पा कर के अपनी वृद्ध नहीं 
. कर सकता। यज्ञ ओर फल में श्रम और भरत दी समानता है। 
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पृ'जी के तुल्य कोई पदाथ यज्ञ और फल में नहीं है। फल यदि 
दूसरे फल को उत्पन्न करने लगे तो भारी अमन दो जायगा। 
एक यज्ञ करके जो फल्न मिले वह कभी नष्ट नहीं होंगा। उससे 
फलों को परम्परा उत्पन्न होती जायगी। किसी को दुष्कमें करने 
से जो बुरा फल मिले वह यदि अन्य फल उत्पन्न करने कगे तों 
कतो का एक दी दुष्कम के फल से छुटकारा न हो सकेगा । के 
का फल है घन । फल भोग्य होता है घन भोग्य-होना चाहिए । 
धन को पूंजी अथोत्‌ अन्य फल का जनक नहीं होना चाहिए। 
शुभ अशुभ कर्मा' का जन्मांतर में जो श्रच्छा बुरा फल 
मिलता दे 'डसक अनुसार भी श्रमियों की हीन मजदूरी अनुक्त 
है । एक मनुष्य दूसरे का उपकार कर के परलोक में सुख पा 
सकता दे | दूसरों से उपशर करा के उतना सुख पा सकता 
है. जितने में वह किसी प्रकार से कारण है। प्रेरित मनुष्य 
बाधित होकर वा अपनी इच्छा से जिस काम को करे बह शुभ 
है तो प्र उसक शुभ फल को नहीं पा खकता। देवदत्त 
यज्ञदत्त को प्यासों को पानी पिलाने की प्रेरणा करे तो देवदत्त 
प्ररणा का जितना फल है उससे अतिरिक्त यज्ञदत्त क पानी 
पिलाने का फल नहीं पा संकता | देवदत्त से कुछ रुपये लेकर 
पानी पिलाता हो तो मजदूरी के अनुसार जितना यघ्नदृत्त 
पिलाता दे उतने का फल देवदत्त को मिलेगा। पर जितना 
बाधित होकर पिलाता है उस का शुभ नहीं अशुभ फल देवदत्त 
भोगेगा | कारण, देवद ने यज्ञदत्त को बाधित कर के कष्ट 
दिया है । कोई भी वस्तु पूजी बनकर दूसरों के कर्मों का 
फल भोगने के लिए अधिकारी नहीं बनाती। इस प्रकार आत्म- 
वाद पूजी द्वारा धन की वृद्धि को अयुक्त सिद्ध करता है । 


वर्णोश्रम धर्म ओर समाजवाद का संंगमन. 


वरणोश्रम धर्म और ससमाजवाद की अपरिहाये आवश्यकता 
_ का निरूपण किया जा चुहा दे | दो आवश्यक धर्म परस्पर षिरोधी 
नहीं दो सकते | पर श्रनेक धम के श्रद्धालु समाजबाद को धम 
का शत्र समभते हैं। और समाजवादी प्राय: धर्म पालन से 
समाजबाद की स्थिति को असम्भव कहते हैं | इसका कारण हैं । 
भारत और अन्य देशों में .समाजवादी प्रायः अनीश्बरवादी है 
रूस में आजकल समाजवादी राज्य है | उसने अनीश्वर्वाद का 
बहुत प्रचार क्रिया। इससे लोग अनीश्वरबाद को समाजवाद 
का आवश्यक अह्ग मानने लगे हे । अनुयायिश्रों के विश्वासों की 
ओर बात द्वे पर समाजवाद के शुद्धरूप का ईश्वर के विरोध : 
ओर स्त्रीखकार के साथ भनिवाय खम्बन्ध नहीं है | अाचाय माक्स 
की विवेधना में प्रपंच के कत्तो सगुण ईश्वर की सत्ता नहीं हे। पर. 
उनके अनुसार भी ईश्वर.का निषेध समाजचाद के लिये अनावश्यक 
है। जो समाजवादी नहीं हैं वे भी अनीश्रवादी हैं। अनीश्वर 
वाद का बाहुल्य पिछली दो शताब्दियाँ की विशेषता दे । गत-दो 
शताब्दियों में मनुष्य का ज्ञान आश्चयेजनक रूप से बढ़ा दै। 
बात की बात में विमान उड़कर फ्रक स्थान से दूसरे स्थान तक 
जा पहुंचते हैं । ्षण भर में बिजली की गति से एक स्थान का 
समाचार संसार के कोने कोने में पहुंच जाता है। चनते फिरते 
वि बोलते दिखाई देते हैं, हजारों मीलों की दूरी से -कहा 
हुआ शब्द इतना रपष्ट सुनाई देता द्वे कि अ्रतीत होता हे कोई 
सामने पास बेठा हुआ चोल रह। दे । सच काम मशीनों से होने 


. लगे हैं | मनुष्य को कुछ करना नहीं पड़ता । कहने में देर होती 
है पर करने में नहीं ? बड़े बड़े इजन जहाज घन्दूक तोप मोटर 
ओर टक घंटे में तय्यार मित्षते हैं। आटा पिसता है. करड़ा 
बनता है । सामान उठाते है सब मशीनों से होता है। पशुओं 
पक्षियों और बृत्तों की सृष्टि बदलदी है। पशुओं ओर पक्षियों की 
नई नई जातिया उत्पन्न की गई हैं जो पहले देखने सुनने में नहीं 
आती थीं। वृक्षों में जिनके फूलों का एक रंग था उनके अनेक 
रग हो गए | एक पौदे की कई जातियों हो गई है' । जिनके कोटे 
थे उनके कोट नहीं रहे। आकाश में जो दूर दूर के नज्ञत्र 
दिखाई नहीं पड़ते थे अब दूरबीनों के सामने प्रत्यक्ष हो उठ हैं.। 
जो क्ृमि कीट साग भाजी सें, पानी में रुधिर में रहते थे, इन 
चम चक्ष ओं से दिखाई नहीं पड़ते थे. केवल तक गम्य 
थे, उनका सारा रंग ढंग प्रत्यन्ष हो गया है। ज्ञान 
के इस अभूतपूर्व उत्कषे को देखकर बहुतों क- तक के 
सामने इश्वर भागता हुआ प्रतीत होता है। इसके प्रतिकूल 
अन्य विवेचक वतेमान काल के सूक्ष्मदशंक ज्ञान से अतीन्द्रिय 
इश्वर के दृढ़ विश्वासी हो गए हैं। उसके जिस महांन ज्ञान ओर 
सामथ्य का पहले परिचय नथा वह अब अनुभंव में आने 
लगा है | अणु-अरु में उसकी महिमा स्पष्ट होती जा रही है 
इस विषय में चाहे मतभेद हो, समाजवाद के कारण इंश्वर 
विश्वास में कोई विध्न नहीं है । 

लोग ईश्वर भक्त हैं वे बशोश्रम धर्म के माननेवाले हैं। 
स्मृतियों में वशोश्रम धम का गप्रतिपादन है। उनमें विवाह यज्ञ 
: राज्य घमे आदि का वर्णन है। लोग सोचते हैं समाजवादी 
इंश्वरभंक्ति नहीं करने देते। ये यज्ञों को भी नहीं करने देंगे । 
विवाह के पवित्र धर्म को भी नहीं रहने देंगे । केवल खाने पीने 
का प्रबन्ध करेंगे पर खाना पीना ही सब कुछ नहीं है | यह सब 
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अ्रम है। समाजवाद को न इंश्वरभक्ति के रोकने की आवश्य- 
कता है न यज्ञों के नाश की | विवाह की पवित्रता को नष्ट करने 
की भी उसकी इच्छा नहीं है। यह उस पर भूूठा कल है । 
समाजवादी वा ,असमाजवादी कोई भी राज्य शासन-विधि के 
साथ विरोध न होने पर किसी सम्प्रदाय के कार्मों सें रुकावट 
नहीं डालना चाहता। भगवान्‌ का भजन यज्ञों का अनुष्ठान 
ओर पति पत्नी का परस्पर रृढ एक रस प्रेम, भूमि मिल कार- 
खानों पर समाज का अधिकार होने से, बिना श्रम के पूजीबल 
पर अजेन के रोक देने के कारण श्रमिकों की अपने श्रम का पूरा 
लाभ पहुँचाने से कुछ भी कम नहीं होता। समाजवादी शासन 
में इन धर्मों का पालन सुविधा के साथ हो सकता है। 
वर्शाश्रम के शुद्ध स्वरूप में भी कुछ उन धर्मो को आवश्यक 
मान लिया गया है जो उसके सहचारी हैं । पर उससे अबि 
भाज्य नहीं. . | दूध ओर पानी मिलकर एकाकार हो जाते 
है। पर दोनों का स्वरूप-आत्मा-भिनन है। वरणोश्रम धर्म में 
भगवान का भजन इसी प्रकार का है। आपाततः यह असंगत 
प्रतीत होता है। परन्तु कुछ ध्यान देने पर दिखाई देगा कि 
ईश्वर विश्वास वणोश्रम का. आत्मा नहीं है। साहचये ओर 
तदात्मकता में भेद है । ब्यक्तियों का अपनी योग्यता के अनु- 
सार कर्म करना वो धर्म है। एक ब्यक्ति का जीवन के 
भागों में नियत कर्म करना,आश्रम धर्म है। कुछ हैं जो शिक्षा 
दे सकते हैं | स्वारथहीन होकर धर्म मांग्र पर चलने की प्रेरणा 
कर सकते हैं। कुछ शासन का सामथ्य रखते हैं। कुछ में 
घनाजेन की शक्ति है। ओर कुछ में सेवा की | यह सब ईश्वर 
विश्वास के बिना भी हो संकता है | केवल इतने से चातुर्वेण्य 
की पतिष्ठा हो जाती है।यह केवल नवीन कल्पना नहीं है । 
मीमांसकों में कुमारिल भद्टपाद और प्रभाकर आदि आचार्यों 
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का आदरणीय स्थान है| उन्होंने वशोश्रम की उत्तम विवेचना 
की है, उसमें ईश्वर को स्थान नहीं है। जगत्‌ के उत्पादक ईश्वर 
का उन्होंने खण्डन किया है। ईश्वर ही क्यों इनके अनुसार चतुर्थ 
आश्रम संन्यास भी अवैदिक है | तीन ही आश्रम हैं ? समाजवाद 
के लिए इंश्वरवाद या अनीश्वरबाद आवश्यक नहीं है । भट्टपाद 
ओर प्रभाकर के अनुयायिआं के समान समाजवादी ईश्वर और 
संन्यास को अनुपयोगी मानता हुआ भी वर्ण और आश्रम के 
धर्म का पालन कर सकता है| इस भेद के कारण समाजवादी 
को बणे और आश्रम से बाहर नहीं कर सकते । 

असमाजवाद अनात्ष्क अनीखर है । सात्मक ईश्वर 
सहित भी हो सकता है। बशणाश्रम धर्म सात्मक इखर 
सहित है । अनाव्मक अनीखर भी हो सकता है। 
परस्मात्मा का स्थान न होने से पापमय त्याज्य नहां 
कह सकते क्‍ मै 

समाजवाद का मुख्य कत्तेब्य हैं राज पर अधिकार । 

(व बिना उसकी सफलता नहीं हैं। सकती | स्म्रतियों ने जिस 
'राजधर्ं का विधान किया है उसका आर समाजवादी शासन 
का आत्मा एक है। स्मतियों नेअजापालन राज्य का प्रधान 
प्रयोजन कहा है । इसमें किसी का मत भिन्न नहीं है। सकता । 
शासन की रीतियां विविध हैं । समाजवादी शासन सार! प्रजा 
का हितकर है। इप शासन में बेंक, रेल जहाज, मिल, भूमि 
ओर जंगल पर कुछ का अधिकार न होगा | समुदाय अधिकारी 
होगा । खेती करेंगे तो मिलकर करेंगे लाभ होगा तो सबका | 
सम्मिलित हंने से खेती की पेदाबार बढ़ जायगी। राज्य के 
हाथ में विशाल संपत्ति के आ जाने से मकान शिक्षा चिकित्सा 
का -अबन्ध सब के लिए हगा | एकतन्त्र ओर लोकतन्त्र शासनों 
में ऋछू परिवारों के पास इतने मकान होते हैं कि उनका एक 
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एक व्यक्ति कितना भी फेल्ल जाय सबको उपयोग सें नहीं ला 
सकता । उधर दूसरी ओर हजारों परिवार पयोप्त धन न हे ने 
से गर्मी सदीं का बचाव नहीं कर सकते। समाजवादी शासन 
यह न होने देगा। कोई स्वार्थ बश बड़े बड़े कारखानों का स्वामी 
बनना चाहेगा, या बहुत से मजदूरों को .भाड़े पर रखकर स्वयं 
अनुचित लाभ उठाने लगेगा तो अवश्य दण्ड दिया जायमा | 
इसमें प्रजा के दिलेषी को दुःख नहीं होना चाहिये । 

वर्शाश्रम धर्म के अन्तर्गत है विवाह | ग्रहाश्रम विवाह पर 
आश्रित है । विवाह की पवित्रता को समाजयाद हटाता नहीं | 
स्मृतियों ने विवाह के जिस स्वरूप को सबसे उत्कृष्ट कहा है। 
जिसकी प्रशंसा वे लोग भी करते हैं जो उसके अनुसार आचरण 
नहीं करते वह है जिसमें दो ही पति-पत्नी के भाव से रहते हैं । 
समाजवाद के सिद्धान्त इसी को विवाह कहते हैं. जिस ग्रकारं 
एक का अनेक मज्दूरों पर अधिकार अन्याय है उसी प्रकार एक 
पुरुष का अनेक स्त्रियों को पत्नी बनाना। नाम मात्र के लिये 
राज्य की दृष्टि में सब बराबर हैं। पर ब्यवहार में एक के 
आश्रित होने से बहुतों को दासों के समान रहना पड़ता है। 
: भारत में पुरुष अनेक पत्नियां और तिब्बत में एक स्त्री के बहुत 
भाई हों तो वह अनेक पति रख सकती है | इससे जो भूगड़े उठते 
हैं थे छिपे नहीं हैं । विवाह में दो आत्माओं का मिलन होता है । 
स्वतन्त्र आत्माओं के मेल से समाज का अभ्युदय है। पति ओर 
पत्नी स्वतन्त्र तभी रह सकते हैं जब दो हों। एक पति की अनेक 
स्त्रियां दासी होती हैं। पत्नी नहीं । एक के अनेक पुरुष दास हैं 
पति नहीं | विवाह दास बनाने का साधन नहीं है । पुरुष को बहु 
विवाह करने का अधिकार भारत में चिरकाल से है इसलिये 
पत्नी को दासी समभना प्रथा सी हो गई दै। प्राचीन धर्म 
प्रेमिय' ने पत्नी के दास्य का विधान नहीं किया। भगवान 


, 


"कालिदास के शब्दों में परी “गृहिणी सचिव: मिथ: सखो प्रिय 
शिष्या ललिते कला विधो” है दासी नहीं । अब यदि समाजबाद 
प्रचलित बहु विवाह को रोक दे तो इससे ग्रहाश्रम का कल्याण 
हैं । खाने पीने की सुविधा के' कारण किसी स्त्री को वेश्यावृत्ति 
न करनी ' पड़ेगी। इस प्रकार पवित्रता बढ़ेगी घटेगी नहीं । 
बच्चों पर अवश्य मां बाप का हो अधिकार न होगा । राजा 
भी उनकी देख रेख करेगा। माता पिता के कारण उनके भरण 
ओर लिखने पढ़ने में विध्न होता हो तो राज्य नहीं सहेगा। 
असमाजवादी राज्य भी बच्चों के लिये अनिवाय शिक्षा का 
प्रबन्ध करते हैं। वस्तुतः प्रजा का सच्चा पिता राजा है। शिक्षा 
ओर रक्षा उस पर आश्रित है। मां बाप केवल जन्म के पिता 
हैं। भगवान्‌ कालिदास ने इन गुणों से दिलीप को प्रजा का पिता 
कहा है। समाजवादी शासन में समाज राजा है। अतः वह 
पिता है। अब उन आक्तेपों का विचार करना चाहिए जो वर्णोश्रम 
धर्म को समाजवाद का बिरोधी कहते हैं। कुछ लोगों का विचार 
है कि धार्मिक लोग इंश्वरमक्त होकर कर्म करना छोड़ देते है। वे 
कहते हैं परमात्मा सब प्रबन्ध कर देगा। समाजवाद में 
समाजवाद के सिर पर कोई भार बन कर नहीं रह सकता। 
यह आक्षेप अयुक्त हे। धम में अत्येक के लिए कम आवश्यक 
है। गुण कम पर ही वर्णोश्रम धर्म की ग्रतिष्ठा है । रहा परमेश्वर 
का ध्यान सो उसके करने वालों ने जनहित के लिए जीवन 
बिता दिया है । निकम्मे पड़े रहने वाले साधु सन्त भी, हैं जो दिन 
रात भगवान्‌ का नाम लेते रहते हैं। पर नाम जप के साथ 
निकम्मा रहना उनकी अपनी इच्छा है। शारदा की आज्ञा नहीं । 
वेद ने अप मात्र को निवोह का साधन नहीं कहा । वहन चों ने 
ऋहा है --“रिक्त वा तेदतदक्षरं यदोमिति” ओम्‌ की महिमा 
 कत्रों में भरी पड़ी हे।पर यहां कहा है केवल ओम्‌ अक्षर 
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रिक्त है, उससे किमी का भरण नहीं हो सकता। संप्रदायों के 
कुछे कम हैं ।जो धरम कहे जाते हैं। प्रत्यक्ष में वे दु खदायों 
हैं.। किसी दूर के काल में उनसे होने वाला सुख तक द्वारा 
प्रतीत नहीं होता | कुछ ज्ोग गंगा में नवजात शिशु को बहा 
कर अपना मनोरथ पूरा. करना चाहते हैं। कुछ की लालसा 
है, जगन्नाथ पुरी में जगन्नाथ के भारी रथ के नीचे दब कर 
प्राण निकल जांय । काश्मीर के कुछ पयेत' पविज्ञ माने जाते हैं 
उनके ऊचे शिखरों से गिर कर कई मुक्त "-ना चाहते हैं | अवश्य 
ही समाजवाद इन सांग्रदायिर धर्मा का अरुग्नन रोक देगा। 
असमाजवादी राज्य संप्रदायाँ को हानिकारक कम नहीं करने. 
देते । इस रोक थाम से किसी को हानि नहीं पहुँचती , सम्प्रदाय 
समाज के विरोध में तब उठेंगे जब उन पर “धो चोट होगी।' 
जंब सारी जनता सें कोई मिलों ओर कारखानों कां अधिपति 
न बन सकेगां, गांव के गांव जब व्यक्तियों से छिन जांयगे। तब 
मंठों को जमींदारी भी न रहेगी । मठधारी भी आश्रितों - के श्रम 
पर मोटरों में बेठकर विहार न कर सकेंगे। संप्रदाय बिरोध 
करें या पू जीपति समाजवाद ने सारे अनर्था के मुख्य कारणों 
का मूल से उच्छेद करना है । एक बार इसके लिए संग्राम होकर 
रहेगा । धम प्रेमी को इससे क्षोभ नहीं होगा। संप्रदायों के लोग 
मठों कौ संपत्ति पर स्वय नियन्त्रण रखना चाहते हैं जिससे 
मंठांधीश उसका दुरुपयोग न कर सके । 

४ बणोश्रम घमे ओर समाजबाद के संगम होने पर भारी लाभ 

ग्ोगा । समा जवाद से आर्थिक कष्ट न रहेंगे। योग्यता के अनुसार 
कंस करने का अवसर मिलेगा | इसके अनन्तर वर्णोश्रम धम 
' से कर्मो में कोशल आयेगा गुणों के अनुसार कम का वबरण 
करने से वण मिलता है। योग्यता की पूरी परीक्षा करके कर्मों 
का ब्रत लेना होगा फिर जीवन भर उन्हीं का अनुष्ठान करंना 
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चाहिए ब्रत के बिना भी कम द्वो सकते हैं।पर उससे जेसा 
चाहिए बेसा कौशल नहीं उत्पन्न होगा | आज एक ने शिक्षा 
देने का काम शआरम्भ किया, कुछ दिनों के बीतने पर उसे छोड़ 
कर कपड़े के व्यापार में हाथ डाल दिया, फिर राज्य के किसी 
विभाग में लेखक का काम लिया इस प्रकार अस्थिर चित्त हो 
कर कई ढंग के काम करने से किसी काम में निपुणता नहीं 
होती । त्रत धारण करने पर कष्ट सह कर भी अपने वर्ण का 
काम करना होगा आपत्तिकाल की और बात है, साधारण 
दशा में त्रत लेकर नियत कर्म का त्याग करेगा तो पतित हा 
जायगा । आपत्तिकाल में उत्कृष्ट वर्ण हीन वण के काम से स्मृतियों 
के अनुसार जी सकता है. नियत कर्मा पर आश्रित वर्ण 
उ्यवस्था न होने से समाज का अभ्युदय नहीं मनुष्यों के काय 
परश्पर के सद्दायक तब होंगे जब करने वाले विशेषज्ञ 
होंगे । उचित ज्ञान के बिना चाहते हुए भी एक का 
काय दूसरे की तहायता न करेगां। करेगा भं। तो कमी रह 
जायगी | ज्त से पत्रित्रा। आतो है।बण को रक्षा काव्य दो 
जाती है। त्यागी तपरत्री ब्राह्मण अपनी इच्छा से लक्ष्मो को 
दूर रख कर व्यत्रस्था रक़खेंगे , उन्हें प्रवाभन न गिरा सकेंगे न 
धम में प्रबृत्त करेंगे । अपने धर्म-नियत कम-के पालन से ज्ञो 
आनन्द मिलेगा वही सबसे बढ़कर उनकी श्रेश्णा करेगा। यह 
वणधर्म की महिमा है कि सम जवाद की सजिधाओं के न होने 
पर भी भारत में शतादद्यों से ब्रह्म धम का उवदेश करते 
आा रहे हैं । उनके कारण भरत य ससक्रति की बहुत कुछ रद्ा 
हुई दे! जिन्हें साधारण घरों में रहना पड़ा रेशमी, वस्त्र जिनके 
शरीर की शोभा नहीं बढ़ाते थे, जिनऋझ आहप्र दूध दही चावज 
गेहूं आदि पविन्न पदार्थों से था. अनेरू प्रद्ार के व्यबर्नो के लिए 
जित्तकी रुचि न थी उन त्रिप्रों ने निरन्तर शास्त्रों का मनन 
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किया / नये नये तत्व का आविष्कार किया | धन का लोभ 
शारओं से हटाकर उन्हें खेती में नहीं ले गया।घी लकड़ी या 
लोहे की बड़ी बड़ी दुकानें खोलकर रुपया चांदी और सोने से 
' झन्‍्होंने तिज्ञोरियां नहीं भरी । पढ़ाया भी तो बिना पेसा लिये। 
स्मपृतियों ने भ्रूति से विद्या देने वाले को हीन कहा द्वे। क्षत्रिय 
ओर थैश्यों ने प्रण देकर अपने धर्म की रक्ता छी। स्वतंत्रता की 
रक्षा के लिये रोम रोंभ तोरों से बिध गया रण भूमि का अण॒ु 
अगर रुधिर पी गया,(शत्र को रोकने में ढील नहों की। बू'द 
बू'द करके जिस इकठठ। कया. उसे वेश्य ने समाज को रक्षा 
के लिये पाने! के समान बहाया | भूखे रहना पड़ा ता रह गये, 
धन देने से पीछ नहीं हट ! । 

श्रयोग्यों के हाथ में पड़कर जन्म मूलक होने के कारण वर्णधम! 
से हानि भी हुई , पर यह दोष पुरुष का है धर्म का न॑हीं। श्राग 
से मनुष्यों के कितने ही प्रयोजनों की सिद्धि होती द्वे पर उससे 
नगर भी जल जाता है | ब्राह्मणों ने जब से धर्म कर्म के बिना 
अुचा पद चाहा तब से गड़बड़ीं हुई! ज्ञान का श्रजन नहीं 
किया । शास्त्र का अभ्यास छोड़ दिया. धर्मोपदेश की शक्ति 
नहीं रही और विद्वान त्यागियाँ के योग्य प्रतिष्ठा की इच्छा 
की ? इस दशा में सत्कार कहां ? कहने को ब्राह्मण, खेती नहीं 
करते तराजू नहीं पकड़ते, पर भीख मांगना धर्म समभते हैं । 
स्थान स्थान पर कहते फिरते हैं, ब्राह्मण हं जगन्नाथ पुरी काशी 
हरिद्वार की यात्रा का है दान दीजिए | अशिक्षित होने से घनियों 
के पाव रसोइये का काम करते हैं। अनेक स्थानों में पाचक का 
काम ब्राह्मणों के लिये नियत खा हो गया है। धनाजेन किसी 
प्रकार नहीं कर, सकते, नक्षञ गिने तिथियां गिनीं धनिरयों के 
पास गये और मांगने लगे आज एकादशी दे झाज पूणिमा है. 
इस पं पर दान क बड़ा फल हे । बहुतों ने भोजन. करके स्व 
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पहुँचाने का काम ले लिया है | अभी खाया, फिर खाया. खाये पर 
खाया, उंदर में स्‍थान हो या न हो, ल्डड पेड़ा डालते गये ' 
मुख्य रूप से दान पर निभर रहने के कारण सजातीयों की निनन्‍दा 
के बिना काम नहीं चलता | कहते है उसने क्‍या पढ़ा है । पूरा 
दम्भी दै। लोगों के सामने आंखें मूद कर जप करता है। पेसे के 
लोभ से भूठ बोलते नहीं मिमकता । ब्राह्मण समाज के उत्तम 
अंग-सिर-होते हैं । जब वे गिर गये त ज्षज्िय बेश्य और शूंू 
भी गिरे | शरीर सिर के न रहने पर देश तक नहीं खड़ा रहता | 
समाजवाद शोषण मिटांता है पर इतना पय्याप्त नहीं। कर्मा 
का नियमन ब्रत धारण के बिना नहीं हो सकता । वरणधम में 
काम का रसकाम को नियत रक्‍खेगा बल से नहीं करना पड़ेगा। 
जिस काम का समाज के लिये उपयोग है और उसे एक मनुष्य 
रुचि के साथ कर संक्ता है तो विध्न होने पर नहीं छोड़ेगा। 
. रूचि के काम से हटना तत्र पढ़ता है, जब उसके द्वारा परिवार 
का भरण नहीं होता | काम योग्यता के अनुसार मत्ते, जो प्रधान 
भन्‍्त्री का काम कर सकता है वह उस पर रहे, जो बाल बनाते 
कपड़े धोने रंगने सड़क पर भाड़ लगाने की योग्यता रखते हैं 
वे उन कार्मो पर रहें, सामान्य आवश्यकताओं को समाज पूरा 
करता रहे. तब प्रधान मन्त्री ही नहीं घोबो नाई और चमार भी 
अपने कामों को नहीं छोड़ना चाहेगा | अन्न खाने के लिये, वस्त्र, 
पहनते के लिए, घर रहने के लिये चिकित्सा रोग -हटान के 
लिये, शिक्षा की सुदिधा ज्ञान के लिएं जब अत्येक को होगी तब 
सब अपने कर्म में स्थिर रहेंगे। आज माड़, लगाने वाला अपने 
काम से असस्तुष्ट है उसके भोजन ओर शिक्षण का प्रबन्ध नहीं 
है| कमिश्नर ओर गवनेर सेऋड़ों हजारों रुपये बेतन में लेते हैं 
पर भाड़ देने वाले को दस पन्द्रह रुपये ही मिलते हैं। निवोह 
'ईक्‍्न्‍्ता से मुक्तहोना वर्ण को स्थिर करने के लिए आवश्यक है.। 
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'थह नहीं समम लेना चाहिये कि सुलभ होने से लोग काम करना 
छोड़ देगें। जो काम न करेगा वह भरण न कर - सकेगा | पहले 
बाधित. होकर काम करना ह'गा, पीछे अभ्यास होने पर श्रम का 
रस नहीं छोड़ने देगा। 
... आजीवन एक अकार का कम योग्यतानुसार करने से समाज ४ 
में चातुर्वंण्य की अतिष्ठा अपने आप हो जायगी। वर्ण भेद 
होने से आजकल के वर्ग-भेद के समान परस्पर विरोध की 
शका नहीं करनी. चाहिये | अब कोई अन्याय न कर सकेगा 
तब बेर नही होगा । शूद्र श्रअ का फल पाकर सपन्न है, निवोह: 
की चिन्ता से व्य कुल नहीं फिर ब्राह्मण क्षत्रिय अर बवेश्य की 
सेवा में किकक क्‍यों होगी । मान अधिक्रार और धन का भेद 
बर्णों में रहेगा श्रम में सेद है, फल में भेद होग।. श्रम फल 
ओर बणो दोनों के भेद का कारण है । शरीर के अड्डों में सेद 
है। जितना उनमें ऊ'च नीच हैं उतना बंण में हे । दिजों की 
शूद्र से घृणा न होंगी वें उसकी सेवा के आभारी रहेंगे। जो 
भान अधिकार ओऔर घन बत्राह्मणं का है वहीशूद्र का.हो तो 

याय है | दो मजदूरों में एक मिट्टी की कम टोकरियां डाले 
और दूसरा अधिक तो दोनों समान मजदूरी नहीं पा सकते। . 
जहां जा विशेष घर है वहां उसका ज्ञान होना चाहिये-। विशेषज्ञता 
के न हान का नाम पक्षपात शून्यवा नहीं 

कम मूलक वरण व्यक्स्था के स्थर हो जाने पर वश .परम्परा 

वे ही वण जन्म सिद्ध हो जाय॑गे। कर्स का प्रभ[व वश गत 
हाकर सहज रूप में पाया जाता है। कुछ घोड़े तीत्र बेग से 
दौड़ने वाले होते है, उनका समान गुण वाली स्त्रियों के साथ, 
सम्बन्ध जिस सनन्‍्तति को उत्पन्न करता है उसकी गति अन्य 
घोड़ों की अपेक्षा तीत्र होतो है। उसे बेग के लिए बहुत अभ्यास 
नहीं करना पढ़ता । शहरों के घरेलू कुत्त खामि भक्त होते हैं, पर 
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बहुत बलवाले और शिकार को भटपट दबोचने वाले नहीं होते । 
शिक्वारी भेड़िये भौर शद्दर की उत्तम जाति की कुतियों के संवन्ध 
से इस अकार के कुत्तों की जाति उत्पन्न कर लेते हैं जो स्वामि 
भक्त भी होती है और बल्िष्ठ भी। वह भेड़िये के समान 
शिकार पर झपटती भी दवे । दूध देने वाली उत्तम गायों और बल- 
शाली बेलों के मेल से कुछ पीढ़ियों में बहुत अधिक दूध देने 
बाली गायें जन्म लेती हैं । विशेषज्ञ तो क्‍या साधारण लोग भी 
देखने मात्र से जान सकते हैं' कि इनका बंश भिन्न है। कई 
कामों से वंशका 4भाव मनुष्यों में भी अत्यन्त स्पष्ट है| मारवाड़ 
के व्यापारियों के कुछ वंश इस प्रकार के हैं, जिनके युवक 
छोटी आयु में थोड़ी सी पूंजी लेकर व्यापार करने लगते हैं। 
और कुछ ही दिनों में भारी संपत्ति के खामी हो जाते हैं। 
ब्राह्मणों और सेनिक क्षत्रियों के बालक वर्षों तक व्यापार 
की शिक्षा लेकर भी उनकी तुलना नहीं कर पाते। योद्धा 
जाति के लोगों का रण-कोशल बनियों के बस का नहीं । निर्भेय 
होऋर रण में जाने वाले राजपूत का तेजस्वी मुख मण्डल दुकान 
पर बेठकर बस्त्ा बेचने, वाले व्यवसायी और शास्त्रों के गूढह 
मे का मनन ऋरने वाले ब्राह्मणों में नहों दिखाई देता। पंजाब 
में मरासी नाम की ए% जाति है उसके कई लोग वंश परम्परा . 
से संगीत के ज्ञ।तता होते हैं । उनके छोटे छोठे बच्चे जिस लय 
ताल से गाते हैं उसे देख कर आश्वय होता है | दूसरे वंशों के 
क्षोग जहां वर्षों में पहुँचते हैं वहां वे दिनों में अश्रनायास पहुँच 
जे हैं। अभी-दूसरे लोग गज्ञा सधाते हैं कि. उन के कोयल 
से गले की सत्र लहरी कानों में पंहुँच कर रोमाव््चित के 
देती द्द्‌ | | 

वंश क्रम से वर्ण जब जन्म मूलक द्वो जांयगे तब कर्मा के 
चर बारे में कोई कठिनाई नहीं रहेगी । बालकों को स्वध्े-अपने 
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बण के कम-की ओर स्वभाव से प्रवृत्ति होगी | बालक के वंश' 
का परिचय करना होगा, उतने से उसको अपने वर्ण के कर्म! 
का अधिकार मिल जायगा । वे स्वतः अपने वर्ण के नियत कर्मो 
में रहेंगे । इसके लिए न बल प्रयोग की आवश्यकता होंगी 
न प्रतोभन की। उस समय बस्तुतः सबणें विवाह हो सकेगा | 
यह बरण व्यवस्था जन्ममूलक होती हुई भी गुण कम से युक्त 
होगी। केवल जन्म पर आश्रित बर्णो व्यवस्था गुण कमे से। 
निरपेक्ष हो कर कुलों को हीन और अयोग्यों के हाथ में बहुत 
बड़े अधिकार देती हे, जिससे समाज गिरने लगता है। आरस्भ 
में गुण कर्म से वण होंगे, फिर गुण, कम , ज़न्म तीनों कारण 
होंगे | आरम्भ की अवस्था में मनुष्यों को नियत कम करने 
में प्रयल्षशील होना चाहिए परिपक्व दशा में सहज भाव से 
धम पालन होने लगता है। अवश्य ही जो गुण सहज बंन गए 
हैं वे सद के लिए स्थायी नहीं हो जाते। चिरकाल तंक रह 
सकते हैं । पर ज़ब लोग गुण कम से उदासीन हों जायंगे तब 
उन गुणों का वंश से लोप दो उायगा | जन्म का वर्ण कुछ काल 
तक रह सकता है | मनुष्य, थोड़ा हाथी आदि जातियों के अवा- 
न्तर भेदों के समान ऊब तक संतति लती द्वे तब तक प्रत्येक 
संतति में गुण कमे न होने पर वर्ण नहीं रहता। भेड़ियों और 
कुत्तियों से उत्पन्न कुत्तों में जो विशेष बल होंतो दे वह अगली 
सतति यदि हीन बल माता पिता क्े द्वारा होने लगे तो उसमें नहीं 
पाया जाता | कुछ पीढ़ियाँ. म॑ उन कुत्तों की शहर के साधारण 
कुत्तों की सी दशा ह्‌. जाती है । जन्म मूलक वर्ण को रक्षा वंश के. 
निरन्तर धर्म पालन से हो सकता दे 

आ्राजकत्न की प्रचलित जन्माओित बण॒ व्यवस्था में शुद्ध बे 
नहीं है। वर्णों का संकर दो रहा हैं ओर भगवदूगीता के शब्दों 
में कुल धर्मा का नाश हो रहा है । हैँ शूद्व पर माने ज्याते है जराह्मण 
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और ज्ञञश्िय। विवाह भी शूद्रों में हो. जाता है पर समभते हैं 
हों में । संतान में ज्ञात्र ओर ब्राद्मण धर्म केसे आ सकते हैं ? 
हीन दशा में व्ज्ञत दशा के धर्म का » नुष्ठान नहीं हो 
सकता पर जब उसके लिए यत्न किया जाता है तो वह विनाश 
का कारण बनता द्वै । व्यायाम से शरीर में बन आता है 
रोग नहीं सताते । जो पहले रोगी है चारपज़ाई पर बेठ नहीं 
सकता वह यदि व्यायाम करने कगे तो मृत्यु दौड़कर आयेगी। 
बणौश्रम धर्म की महिमा पूर्णतया सत्य है। जब वर्णो के 
' गुण कम जन्‍्स से अकट होंगे तब वंशों की देख भाल का 
!विवादह में फल निकलेगा। सवर्ण विवाह का फल्न मूर्तिमान्‌ 
होकर दिखाई देगा। सुख पर तेज होगा वाणी में 
'माधुये । उस दशा में ब्राह्मण के बालक का क्षत्रिय वा 
वैश्य की कन्या से विवाह पतन का कारण है। संक्रामक रोगों 
से पीडित कुलों में विवाह करने से जिस ग्रकार संतान में रोग 
प्रत्यक्ष होते हैं उसी प्रकार असबणे विवाहों से हीन गुण स्पष्ट 
होंगे। उस दशा में रूप के मोह वा धन के लोभ से उत्कृष्ट 
वरण के पुरुष का निकृष्ट वर्ण में सम्बन्ध धन धान्य से समृद्ध 
कुल की रोग पीडित दुबल सनन्‍्तान के खम्बन्ध के समान त्याज्य 
है | समाजबाद के प्रभाव से संपन्न समाज में वर्णों के व्यवस्थित 
मकर सब के काम सहज भाव से परस्पर की सहायता 
करेंगे । 
अब यहां आक्तेप उठता हैं, वर्ण जन्म से प्थक ह गे तत्र 
वे गुण कर्म से हीन हों वा मुक्त उनमें अपने को पृथक समभने 
का भाव श्रकट होगा। वे जब समाज की उन्नति का विचार 
करेंगे तब अंग बनकर नहीं करेंगे । ब्राह्मण [आाश्षणों की उन्नति 
चांहेगा अन्य वर्गों के विषय में उदासीन रहेगा। अन्य व रो 
का ब्यवहार भी इसी रूप से होगा। फिर वही कलह और देष 
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रहेगा ! सारा युत्त निष्फल हो जायगा । आज की दशा देखकर 
यह डर हुआ है । प्रधान रूप से कलह का कारण धन है| जब 
कोई धन को पूजजी न बना सकेगा तब बहुत से झगड़े आप से 
आप मि० जायेंगे। सब लोग आपस में आश्रित हैं, कोई एक 
वर्ण बिना अन्य वर्णों के व्यवहार नहीं कर सकता। इसलिए 
भिन्‍न वर्ण का होने पर भी समुदाय का हित सोचना ही होगा। 
जो वर्णों की ग्रतिष्ठा नहीं चाहते उनके यहां भी कर्म विभाग 
रहेगा । अध्यापक, व्यापारी, सैनिक, धोबी नाई रथ चलानेवाले 
सब रहेंगे। कया ये मिलकर कभी समाज के हित का विचार 
न करेंगे ? धोबी, नाई अपने, वर्णों के हित को ही देखेंगे ? 
अध्यापकों और सेनिकों की उपेक्षा करेंगे ? यदि ये मिलकर समु- 
दाय का हित ध्यःन में रख सकते हैं तो वर्ण क्यों उदासीन हो 
जायेंगे ? स््री पुरुषों में भी जन्म से भेद है।यह कभी मिटेगा 
नहीं, किन्तु इतने से दोनों का स्वार्थे विरोधी नहीं बन सकता। 
वर्ण व्यवस्था का शुद्ध रूप अत्यन्त उन्नत दशा का है । 
जब तक उस दशा पर नहीं पहुंचते तब तक समय के अनुसार 
कुछ फेर-फार करना होगा | आज अनेकों देशों में प्रत्येक पुरुष 
के लिए सेनिकों के समान युद्ध शिक्षा अनिवार्य है। जिनमें 
नहीं है वे भी अनिवार्य बनाना चाहते हैं । प्रत्येक देश को पड़ोसी 
देशों से डर है। पता नहीं कब कौन आक्रमण कर दे। जिस 
देश में कुछ ही भाग सेनिकोाँ का है बह उस देश के सामने नहीं 
ठहर सकता जिसके सब पुरुष शखस्रात्न से परिचित हैं। इस 
प्रकार की शंकित दशा में पुरुषों के तीन भाग रण में न जा 
सकते हों और केवल क्षत्रियों का एक भाग ही सेना में हो तो 
पूर्ण रूप से सेनिक देश का आक्रमण नहीं रोका जा सकता। 
वर्षों के लिए पराधीनता के नरक में रहना पड़ेगा । दास होकर 
वर्ण धर्म तो क्या किसी साधारण धर्म का भी पालन असम्भव 
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है | इसलिए जब तक डर नहीं दूर होता तब तक मिश्र बे 
धर्म की स्थापना करनी होगी | ब्राह्मण, वेश्य ओर शूद्व होंगे पर 
उनमें ज्ञात्र धर्म भी होगा। जब आपत्ति आएगी तब शास्त्र, 
तराजू और सेवा छोड़कर शत्र्‌ को रोकने के लिए चल देंगे। 
इसे वर्णों का मिश्रण कह सकते हैं। संकर कहना अनुचित है । 
जो कुल सर्वेथा ब्राह्मण और शूद्र हैं उनमें परस्पर विवाह होने 
पर संकर होता है । पर दोनों कुल ब्राह्म ज्षात्र धर्म के, बेश्य ्षात्र 
धर्म के वा शूद्व क्ञात्र धरम के पालन करने वाले हों तो उनका 
विवाह सम्बन्ध धर्मा को मिश्रित करता है। किसी देश में 
पूर्णतया वर्णोश्रम धर्म / प्रतिष्ठा तब हो सकती है जब वह 
शत्र भय से सव्वेधा मुक्त हो। देशों का परस्पर सशंक रहना 
मानव समाज की निचली भूमि है | मनुष्य जब ईष्यो छवेष, 
घृणा से रहित होंगे, हिंसक जन्तुओं की भूमि में न घूमेंगे तंब 
बरण धर्म चारों पद से श्रतिष्ठित होगा। 'आनव समाज ऊँची 
भूमि पर चढ़ेगां। सड़क पर गढ़े हों तो पद पद पर सावधान 
'होकर चलना पड़ता है। सम निर्मल हो जाने पर रात में भी 
'निःशह्ड भाव से-धूम सकते हैं। . 

अथे कष्ट, अन्याय, अत्याचार, समाजवाद से नष्ट होगा। 
सहज मेत्री से प्रसन्‍न लोगों का हितकर कार्यों में कौशल 
वर्शाश्रस धर्म से होगा | इन दोनों धर्मा का पवित्र संगम मानव 
समाज के अलौकिक कल्याण का कारण बनेगा । 
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